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सम्वत १६६३ में वम्बई में हुए पर्युषण के ध्याख्यानों की पुस्तिका की 
भूमिका में श्रद्येय पढित छुखछालजी मे व्याज्यानमाला को उपयोगिता 
ओर उसके प्रति बढ़ती हुई छोऋ-रुचि का वर्णन करते हुए यह भी 
लिखा कि “कलकत्ता जसे शहरों में युवक छोग व्याल्यानमाछा शुरू 
करने के विषय में विचार करें, इसमें तो देरी हो हो रही है, ऐसा 
सममना चाहिये ।” पढितजी के इन शब्दों में कछकता के युवकों 
की प्रेरणा और उत्साह को आसत्रण था, परन्तु उसकी तरफ कलकत्ता के 
युवकों का ध्यान नहीं गया । मैं उस साल यनारस से अपना अध्ययन 
समाप्त कर कलकत्ता जाया ही था। इसलिये इच्छा होते हुए भी मेरे 
छिये तो पढितजी के आमतन्नण को खीकार करना उस समय शश्क्य 
ही था। परन्तु थह कल्पना तो उसी समय से मेरे मन में बराबर उठती 
रही कि करुकत्ता में भी पर्युषण पर्व व्यास्यानमाढा कौ शुरूमात फी 
ज्ञाय। मौके मौके पर अन्य मित्रों से भोमे अपनी यह इच्छा 


[कक] 


जाहिर करता रहा, ओर उनसे सहयोग की प्रार्थना भी करता रहा। 
हर चर्ष ज्यों ज्यों पयुपण पर्व निकट आता, त्थो त्यों मेरी इच्छा 
व्याज्यानमाला का निश्चय कर ढालने के ल्थि यलवती होती । और अब 
तक कलकत्ता के जैन समाज के सार्वजनिक कार्यों में में थोद़ा-यहुत 
भाग भी छहेने छग ही गया था। इस बीच में पूज्य पढित से जब 
कभी मिलना होता, तो इस क्रम को शुरू करने के बारे में उतसे ओर 
भी प्रेरणा मिलती। पढ़ित वेचरदासजी ने भी अपने ठो-एक पन्नों भे 
इस भआवश्यकता की तरफ ध्यान खींचा। परन्तु तौन वर्ष योंही 
निकल गये । 

जुलाई सन्‌ १६४० में कुछ मित्रों ने सिल् कर 'तरुण जैन संघ! की 
स्थापना की, जित्तका उद्देश्य रखा गया--“समाज के उन सार्वजनिक 
सेवा की रचि ओर भावना वाले नव्युवकों का संगठन करना जो 
सामाजिक, घामिक जोर राष्ट्रीय क्षेत्र मे प्रगतिशोर विचारों के सम- 
थक हों, तथा जो पिना किसी जातीय अथवा सांप्रदायिक भेदभाव के 
जैन समाज में प्रगतिशील विचारों के प्रसार द्वारा क्रांति उत्पन्न करने 
की नीति में विश्वास रखते हों।” इस सघ की स्थापना होते ही 
मेरे ध्यान में फ़िर, दो मह्दीने बाद ही आने दाले पर्युपण पर्व का 
ख़यारू आया, और धर्षों से इकट्ठी हुई प्रेरणा के साथ पर्युषण पर्व 
व्यास्यानसाछा! का आयोजन करने को इच्छा अपने आप सघके 
सदस्यों के सामने प्रकट हो गई। ओर मित्रों ने उसे स्वीकार करते 
देर न छगाई। निश्चय तो इसने कर लिया किल्तु पहले का कुछ भी 


[खर] 


अनुभव न होने के कारण ओर समाज फे अधिकांश छोगों की नवीगता- 
विरोधी मनोदृत्ति को जानते हुए, शुरु शुरू में हमें थोढी धवराहट सी 
हुईं। हमने यह निश्चय क्या कि जिन छोगों को पयषण पर्व 
के धर्म-कार्यों की बात, परम्परा में रस नहीं आता, जो उसमें साग 
न ज़ेने की इच्छा से घर पर ही घेंडे रहते है, उनके उपयोग के छिये 
किसी एक सुविधाजनक छोटी सी जगह में व्यास्यानमाला का आयो- 
जन किया जाय। लेकिन जब वक्ताओं फे छुनाव का सवाक या, तब तो 
ओर भी कविताई भाई क्योंकि करकत्ता के जैव समाज में योग्य 
भौर समर्थ विद्वानों और विचारकों को सल्या परिमित ही है। 
स्थानीय जनेत्तर विद्वानों के नाम तो हमने चुने ही, पर धूँकि जन 
समाज के विद्वानों को छुछाने की तरफ भी हम ने विशेष क्षय रखा था, 
इसलिये बाहर से कुछ विद्वानों को बुलाने को चेश करने का भी 
निग्रय हुआ। इसी छोटी सी करपना के साथ हमने ध्याल्यानमाछा 
के जायोजन की रुपरेखा बनाई थी। पर, ज्यों ज्यों हमारे निश्रय की 
ख़बर समाज में फैलने छगी, त्यों त्यों उसके प्रति छोयों की रुचि ओर 
उत्सुकता देख कर हमारा उत्साह बढ़ता गया, और उसी ससय से हमें 
च्याज़्यानमाला की आाशातीत सफलता नजर जाने छूगी। सर्व श्री ० 
छुस्छाछजी, क्शोरछारुजी घ० सशखस्वाला, काका साहब कालेरकर, 
प० वेचयदासजी, महात्मा  भगवानदीन, प० दरघारीकारली, ओर 
जनेल्नकुमारजी भादि मुल्य मुख्य जेद व जनेवर विद्वानों को व्यास्यान- 
माला में आकर प्रवचन करने के लिये निमंत्रण भेज दिया! और जब 


[ग।] 


सिवाय श्री किशोरछाक भाई और प० वेचरदासजी के सभी विद्वानों ने 
हमारा आग्रह खीकार कर लिया, तब तो हमारे उत्साह की सौमा ही 
ने रही। भ्रद्ेय काका साहब के इन शब्दों ने तो जेसे हमारे उत्साह 
के चार चाँद ही छगा दिये - 


“अह्वई में जो पर्युषण-व्याख्यानमालाएँ चलती है, उनका असर 
बहुत ही अच्छा हो रहा है। श्री परसानन्द भाई और प० छज़लार 
जीकी चह एक सफ़ल प्रवृत्ति है। धर्मप्रेमी छोगों में रूठि की 
दाता होती है। रूढ़ि तोब्ते घर्म-प्रेस भी क्षीण हो जाता है। 
बर्म्य। को पर्युषण-व्याख्यानसाछा से धर्म-निष्ठा बढे, ओर साथ साथ 
उदारता, व्यापकता ओर बुद्धिननेष्ठा भी आ जाय, ऐसा वायूसगढछ 
पैदा हो रहा है। करुक्ता में बैसी प्रवृत्ति बढाने का आपने ठाना 
है, यह अमिनन्दनोय बात है ? 


उपरोक्त विद्वानों से कछकत्ता आने की स्वोहुति मिछ 
जाने पर ज्यास्यानमाला की हमारी शुरू को करपना तो जैसे कुछ 
भी नहीं रही, और पूज्य पढित हललाल्‍जी की हस सूचना के बावजूद 
भी कि “बम्पर भादि भे जैसा जनम-प्रवाह है, कदाच कलकतते में 
बैसा न भी हो क्योंकि क्लकते मे उत्तनी भौर वैसी शिक्षा देखी 
नहीं जाती और ऐठ का मश भी शायद अधिक हो, जो परस्पर 
मिलने से रोकता है”, हमें कलकत्ता का जन-प्रवाह व्यास्यान- 
माछा के आयोजन की सूचना से आकरपिंद हुआ भालूूम पढठा और 
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बाद में च्याख्यानों के दिनों में जो जन ओर जैनेतर भौवाओं की अपार 
भोढ देखी गई, उससे हमारी यह धारणा सच्ची सी सिद्ध हुई। 

'ययूंपण पर्च व्याज्यानमाला' की आवश्यकता और उपयोगिता के 
विषय में मे यहां कुछ भी कहना नहीं चाहता क्योंकि में अपने आप 
को उसके लिये पर्रा अधिकारी नहीं समकता। इस कमी को 
पूरी करने के लिये. इस प्राक्पन के वाद ही १० छस्लाक़षी, 
जिन्होंने ही ध्याल्यानमाला का क्रम चछाया है, का एक वक्तव्य छाप रहे 
६। पाठक उससे देख सकेंगे कि व्यास्यानमाछा चछाने का उद्देय क्या 
है। कप में गद ६-७ वर्षों से यह क्रम चक रहा है, और जैसा 
प्रद्देय काका कालेलकर के उक्त शब्हों से प्रकट है, उससे बढा लाभ 
हुआ है। और ज्थतो कलकते के समाज को स्वय इस परम की 
उपयोगिता भाजूस हो चुको है। इमें तो यह स्पष्ट मातम होता है 
किया तो इस व्याल्यानसाछा के क्रम का स्थान स्थान पर प्रचार 
होगा मिससे युवक्र-मानल को स्पर्श करने वाछी पिचारधारा के 
विकास द्वारा धर्म-निष्ण का पोषण और विकास होगा, अन्यथा युवक 
पर्युपण पर्व को चालू परम्परा को वाहियात समक कर उससे मुख ही 
भोढ़ लोगे। क्योंकि निस धर्म में समयानुकूलता नहों होतो, उसके 
प्रति शुद्ध जन-निष्ठा कायस नहीं रह सकती। इसलिये या तो युवकों 
में धर्म-निष्ठा जागृत रखने ओर विरूसित करने के छिये इस 
क्रम का विखार करना होगा, अथवा पुरानी परम्परा की रक्षा () के 
लिये विनाश को ही बुढाना होगा। गांघी-सेवा-सथ के भूतपूर्त 
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प्रमुख भौर प्रसिद॒ विचारक भी क्शोरलाल ध८ मशसुवारा ने भी "देश 
में विचार और कर्तव्य की जागृति उत्पन्न करने के लिये भाज इस तरह 
की ध्यास्यानमालाओं” की आवश्यकता पर बहुत जोर ढिया है। भारत- 
वर्ष के विभिन्न स्थानों में रहने थाले जन युवकों को अपने अपने 
झ्थान पर यह क्रम जारी करना चाहिये। इससे समाज की विभिन्न 
सम्प्रदायों में एकता का भाव उत्पन्त होगा, स्वतश्न विचार-शक्ति 
को उत्तेजन और बल मिलेगा, ओर साथ ही व्यापक ओर उदार 
दृष्टि का विकास होने से धर्स के नाम पर होने घारा बहुत सा 
ऊहापोष्ट मिंट जायगा। श्रोताम्थर, दिगिम्बर, ओर सामवेगी, स्थानक- 
बासी एवं तेरापथी आदि सम्प्रदायों के भेद-भाव को छोड़कर जैन 
साईबहिनों को पर्यपणपर्व के पविन्न निम्ृत्तिमय दिनों में एक स्थान 
पर मिलने की प्रेरणा पदा करने में यह ध्याज्यानमाक्ता धडी उपयोगी 
सिद्ध हुई है। और जहां जहाँ यह व्याल्यानमाला अपने सूछ ध्येय 
को कायस रखते हुए चछाई जायगी, वहाँ वहां इस विद्या में इसकी 
उपयोगिता सिद्ध हुए बिना नहीं रहेगी । 

१) | | १.4 

यद्यपि व्याज्यानमाला में दिये हुए सारे ध्याल्यानों को पुसकाकार 
छपाकर प्रकाशित करने का निर्णय उसी समय कर छिया था भोर 
उसकी घोषणा भी कर दी गई थी, परन्तु इस कार्य को पूरा करने 
में काफ़ी विछम्ब हो गया जिसके छिये पाठकों से क्षमा मांगने के 
अतिरिक्त ओर हम कर हो क्या सकते हैं। खास तोर से हमें उन 
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बच्चुओं से क्षमान्याचता करनी है जिन्होंने हमारी सूचना के अलु- 
सार उसी समय पृप्तक का भ्ग्रिम मूल्य सी जमा करा दिया था। 
आशा है, दरी होने के कारण जानकर थे भी हमें क्षमा करेंगे! देरी होने 
का एक सात्र कारण यही हुआ कि कई वत्ताओं से लिखे हुए 
व्याख्यान मिलने में बहुत विलस्व हो गया। पुल्तक के प्रकाशन मे 
देरी होने की बात अवन्य खबकने जेसी थी, परच्तु, सभी 
चकाओँ के व्यास्यानों का संग्रह करने का लोम भी हम सबरण न 
कर सके। इस लोम के वश्ञीभूत होकर ही हमने इतनी दरी हो 
जाने दी। श्री काका साहब ओर शी जैमेन्द्कुमारजी के व्यास्यानों 
के लिये काफ़ी प्रतीक्षा करनी पढी, पर चूकि उनके व्याख्यान इतने 
महत्व के थे कि किप्ती तरह से उनकी उपेक्षा नहीं की जा सकती 
थी। हमें संतोष है कि इस टेरी के कारण ध्याख्यानमारा के 
पाठकों को जितनो प्रतीक्षा करनी पड़ी, उसके बदले उनको पूरा पूरा 
छाभ इस रुप में मिल जायगा कि एक व्याख्यान को छोड़ कर अब 
इस पुस्तक में सभी व्याख्यान आ गये है। इस तरह हमारी समझ 
में पाठकों को देरी का पूरा पूरा एवजा मिल गया है। छपे हुए ध्याख्यानों 
के विषय में इतना और जान लेने का है कि चूक़ि वक्ताओं ने 
व्याज्यान बाद्‌ में लिखकर भेजे है, इसलिये सम्भव है कि बोलते 
समय जो ढुछ कहा गया होगा, उसकी अपेक्षा इनमें कमीजेशी हो 
गई हो। पर व्यास्यानों के विषय और विचारों में कोई फरक 
नहीं पढ़ा है। 


[च्च] 


ये व्यास्यान कितने महत्वपूर्ण है, इसका विविचन करने की मुे 
जरूरत ही नहीं है। पाठ्क स्वय ही जब इनको पढ़ेंगे तो उन्हें 
साूम हो जायगा कि प्रत्येक वक्ता फे भाषण में घाचन, चितन ओर 
अनुभव की क्तिनों गहरी विचार-साम्ग्री भरी हुई है। अनेक वक्ता 
तो अपनी विह्ता ओर विच्यरशीलता के छिये भारतवर्ष भर में 
प्रसिद्ध है। ऐसे छोगों के व्यास्यानों फे सम्बन्ध में मे कुछ भी चर्चा करूँ, 
प्रह अधिकार घेप्टा हो तो होगी। पर इतना तो स्पष्ट है कि 
जिज्ाउ पाठकों को दहन व्यास्यानों में जीबन-शोधन को उ्तेजन देनेवाले 
विचारों को अपूर्द सामग्रो मिलेगी। 

यथपि पयृपण वैसे जैनियों का हो सास पर्द है, परन्तु इस च्यास्यान- 
साछा में तो जैनेतर वक्ताओं के भाषण भी सप्रहित हैं। इसलिये इस 
पुसक का प्रचार जन समाज तक सीमित न रह कर सर्व साधारण में भी 
होगा। सर्द भ्री काका साहय कालेलकर, डा० कालीदास नाग, सतीश- 
घढ़ दासगुप्त आदि बद्मानों के भाषणों का इसमें होना कोई साधारण 
विशेषता नहीं है। हमारी आशा है कि जिस तरह इन सब विद्वानों के 
नाम से व्याल्यान उनने के लिये जैन और जैनेतर छोगों की कह एजारों 
की सल्या में उपस्थिति होती थी, उसी तरह इस पुसक के पाठकों की 
सस््या भी हजारों की होगी। जितको ध्याण्यानों के अवण की उविधा 
नहीं हुई थी, उन्हें घर बैंडे यह ध्यात्यान सिल जायेंगे, और जिन्होंने 
भव दिया था, उन्हें अधिक ध्ेयपूर्वक चितन खोर सनम करने का 
अवसर सिल्लेगा | यही इस एुखक को प्रकाशित करने का उद्देश्य है। 
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व्यात्यानमारा के समय उपस्थित होनेवाले जैन श्रोताओं 
के स्थि कई बक्ताओं के दृष्टिनदु रिल्हुल सगे होने के कारण 
उनके मन में के तरह की जिनासा भर शक्काएँ उत्पन्न होना खाभाविक 
था। एसल्यि व्याज्यानमाला के शुरु में ही शोताओं से यह नियेदन 
बर दिया गया था कि सिसी भो बना के भाषण के कसी मुद्दे पर 
अगर किसो सक्नन फ्ो स्लो भांति की शऊ्ा हो तो वह व्याख्यान 
के बाद उस यक्ता से मिल कर धर्चा द्वारा उस बात को समझ ले। 
हमें प्रसक्षता है कि ध्याज्यानमाला में आनेवाजे श्रोताओं ने शांति और 
चर्यपूर्वक इस सचना का पालन फ्या । सिर्फ़ श्री काका साहय काल्ेडकर 
के 'अप्मा और दिग्बबिप्' शीर्षक ध्याएयान में जय सहात्माजी के 
थरहयाब्यथ प्रकरण” का समर्थन स्था गया, तो श्रोताओं में से दो-चार 
सजनों में उत्तेतगा आ गई ओर उन्होंने व्यास्यान-्मठप में ही 
चर्चा करने की इच्छा प्रकट को। किल्तु दूसरे दिन श्री काका 
साहय के यह कह देने पर--झ्लि इस विषय में चाहिये उतना थे नहीं 
यह सके थे, इसलिग्रि कुछ विशेष खुछासा की जरुरत थी-कोई 
बिगेष ऊहापोह् नहीं रहा। भ्री काका साहब ने कहा कि थे छिखित 
रुप में बाद में उसकी चर्चा कर के अपनो यात को समझाने की चेष्टा 
करेंगे, भौर उस पर अगर को: प्रश्न पूछा जायगा तो उसका उत्तर भी देंगे। 
अब श्री काफ़ा साहथ ने हमें सूचित क्या है कि 'शोवन-साहित्' नाम की 
साप्तिक पत्रिका में प्रकाशित अपने एक पत्र में उन्होंने 'वछठा- 
प्रकाण' के सम्बन्ध में कही हुई जपनी वात का छुछासा विया है। 
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हम उस पत्र का आवश्यक जछा इस पुस्तक के अन्त में श्री काका 
साहब की इजाजत से छाप रहे है। इस सम्बन्ध में हम पूल्म पढित 
छुछलालजी के शत्दों को दोहराते हुए यह कहना चाहते हैं कि, “पर्युपण 
की पवित्रता इसी में नहीं है कि दूसरा आदसी भी हसारी इच्छा 
अथवा मान्यता के अनुसार ही बोले, लिते, या वर्तन करे, परन्तु हमारी 
श्रद्धा और इच्छा फे विर्द, प्रसंग में भी हमारी उदारता कायम रहे, 
इसी में वह पवित्रता रहती है।” प्रयुंपणपर्व के पवित्र विनों में 
तो हमें इतनी उदारता रखनी ही चाहिये । 

इस निवेदन को में उन वन्धुओं को धन्यवाद दिये बिना समाप्त नहीं 
कर सकता जिनके सहयोग से व्याख्यानमाला का यह प्रथम आयोजन 
आशातीत सफलता के साथ सम्पन्न हुआ। 'तहण जैन सघ' के सदस्यों 
के अतिरिक्त स्थानोय जैन सभा के युवकों ने ज्याख्यानमाला के समय 
इकट्टी होनेवाडी हजारों श्रोताओं की सीड में उचित ध्यवस्था करने में 
जिस तत्परता और योग्यता का परिचय दिया, बह प्रशसनीय थी। 
मै उन सज्नों को भी धत्यवाद्‌ दिये बिना नहीं रद्द सकता 
जिन्होंने प्रसावित जैन भवन! की भूमि पर श्री विजयेन्द्रसूरिजी 
महाराज के व्यास्यान के छिये निश्चित पढाल ज्याश्यानमाला के छिये 
देने की उदारता प्रदर्शित की। ओर कछकत्ता के तथा वर्धा, वनारस 
ओर विछ्ली आदि दूर के स्थानों से आए हुए विद्वान वक्ता्ओों के प्रति 
अपनी हवार्दिक हतश्दा प्रकट करना सी में पता फर्ज समता हूँ। अनेक 
कह उठा कर सी कक आकर ओर जपना बहुमूल्य सप्य प्रदाव कर 
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हमारे प्रति उन्होंने जो कृपा को, उसके लिये हम सदेव उनके भाभारी 
रेंगे। इसके साथ साथ उन सब्नों के प्रति भी आसार प्रकट 
करना मैं कैसे भूछ सकता हूँ, जिन्होंने ध्याख्यानमाछा फौ उपयोगिता 
समझ कर उदरतापूर्वक हमें आर्थिक सहायता प्रदान की। और 
अन्तिम, किल्तु सव से जरूरी, धन्यवाद के पात्र है--ओतागण जिन्होंने 
प्रतिदिन व्याख्यानों में उपस्थित होकर व्याख्यानमाला वी आशा- 
तीत सफलता में योगदान दिया । में इन सब छोगों के प्रति पुनः एक 
बार अपनी इतज्ञता प्रकट करता हूँ, भोर आशा करता हूँ कि सविष्य 
में भी इसी प्रकार 'तरण जेन सध' को उनका सहयोग मिलता रहेगा | 
व्याण्यानसाला का प्रस तो प्रति वर्ष घक्ता ही करेगा, इसलिये जैव 
सस्माज्ष के नवयुवकों से मेरा अनुरोध है कि अपना अधिकाधिक सहयोग 
प्रदान कर इस क्रम को अधिक आकर्षक, अधिक व्यापक मोर अधिक उप- 
योगी दनाने का प्रयत्र करें। आज समाज और धर्म की प्रगति का पाया 
नवयुवकों पर ही रहरा हुआ है, अतएुव यदि थे अपने कर्तघ्य-पाछन में 
थोदी सी सी ढीछाई करेंगे तो उसके सब से कहुए फरू उन्हें ही 
भोगते पढ़ेंगे। 'तदरण जैन सध' ने व्याल्यानमाढा का जो यह 
क्रम शुरू किया है, ठसमें यदि श्वेताम्बर, दिगम्बर, सवेगी, स्थानकवासी 
' तेरापथी, धंगार, सारवाढ, थली और गुजरात भादि सभी प्रांतों के 
कहकता स्थित युवकों का उदार ओर ध्यापक दृष्टि को अपनाने घाला 
बुद्धिश्ञाली चर्ग पूरा पूरा सहयोग सोर सहकार प्रदान करे, जिसका कि 
हमें पूरा विश्वास है, तो हम समाज, धर्म और राष्ट्र की एक सत्यन्त 
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वाब्हनीय सेवा कर सकेगे। समाज और धर्म फे चारों तरफ़ फरैमे 
हुए जिस वातावरण से आज निराशा-सी हो रही हे उसके स्थान पर 
हम देखेंगे--सामाजिक और धार्मिक सहिष्णुता की दृद्धि, सेवा और 
कर्तव्य को कल्याण-प्रद भावना का प्रकाश, तथा उदार, खतंत्र ओर 
व्यापक जोवन-दृष्टि का विव्वार। आशा है, सर के सहयोग से हमारी 
यह सगलू-कामना सफ़र होंगी। 


मँवरसल सिंधी 
मंत्री 


करण जैन संध' 


“बडा 
फिसला 


पर्युपण-व्याख्यानमाला किस लिए १ 
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इस व्याख्यानमाला का उद्देश्य शुरु-पद प्राप्त करते था किसी 
के वास्तविक गुर-पद का विनाश करने का नहीं है। उसी 
तरह इसका उद्देश्य पूजा-प्रतिष्ठा प्राप्त करने या अर्थ-प्राप्ति करने 
का भी नहीं है। जो छोय श्रद्धालु हैं, और आदर-भक्तिसे 
पर्युपण की चलती पसपरा में रस छेते है। उन्हें क्िया-काण्ड 
+में से अथवा व्याख्यान-अवण से परादू मुख करने का भी इस 
व्यास्यानसाला का रहेश्य नहीं दै। तव इसका उद्देश्य क्या 
है, यह प्रश्न होना स्वाभाविक ही है। 
आज अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्ध को दृष्टि से, राष्ट्रीय दृष्टि से 
और समाज तथा कुठुम्व की दृष्टि से कितने ही ऐसे प्रश्न उप- 
स्थित हो गये है और होते जाते है; जो किसी भी तरह बिलकुल 
उपेक्षणीय नहीं है और उनका धर्म के साथ कोई भी सम्बन्ध न 
हो, ऐसी भी बात नहीं है। इसलिए व्यावद्वारिक तथा धार्मिक 
दृष्टि से उन प्रश्नों की चर्चा करना जरूरी है। दूसरों की जरा भी 
परवाह किये बिना अपना तंत्र चछाने वाढे किसी एकाकी पुजीपति 
जैन व्यापारी को कोई राष्ट्र-तेवक जा कर नम्न शब्दों मे कहे कि 
#आप स्वदेशी कपड़े पहनिए। और कोई वाघा न हो; तो 


[इड।] 


खादी का ही व्यवद्वार कीजिए। यह काम्रेस का फरमान है। 
और जैन धर्म भी पहले पडोसी धर्म का अभ्यास करने के वाद ही 
विश्वधर्मी होने की शक््यता बतलाता है।” यह सुन कर उस 
पजञीपति जैन के लिए मी राष्ट्रीय और धार्मिक दृष्टि से 
स्वदेशी वस्तु के विषय में विचार या निर्णय करवा आवश्यक 
हो जाता है। वेसे ही सोचिये कि एक भाई बहुत शाल्त 
और वयोहद्ध हैं। उनकी विधवा लघु पूत्री, भगिनी या पुत्र- 
वधू मे कुछ भूछ की और उस भूछ के परिणाम स्वरूप वह धर्मे- 
संकट में पड़ी हुई है। ऐसी हालत में, वह भाई चाहे जितना 
शान्त, अलिप्त और जगव से विरक्त रहने के लिये प्रयत्ञ करने 
वाला दो, उस समय तो उसे धार्मिक दृष्टि सेउस सामाजिक 
प्रश्न का इल करना होगा। वह गर्भ-हँत्या होने देगा या प्रसूति- 
गृह में उस बहिन को भेज कर दोनों जौचों को बचा ढेया या 
असाधारण साहस दिखा कर, यदि उस वहिन की इच्छा हो 
तो, पुनकृप्न होने देगा ? यह एक जटिल प्रश्न है। किसी 
चिधवा ने बड़ों को पूछे विना द्वी चुपचाप पुनछप्न कर लिया 
हो तो सामाजिक निंदा के भय से उसके आप्तजन (ब़े-वूढ़े ) 
उसे दुत्कारपूवेक बाहर निकालने मे धर्स मानेंगे या उसे प्रेम- 
पूरक अपनाने में ? यह प्रश्न भी उपस्थित होगा। पिता पर- 
देश-गमन और अग्रेजी शिक्षा से चाहे जितना विरुद्ध हो, 
पर बालक और वालिकाएँ यदि उस सार्ग का अवरस्पत् कर 


[ढ ] 


हेते हों तो फ्या पिता उनका त्याग करेगा या उन्हें अपनाकर 
उनमें किसी भी प्रकार का दोप प्रवेश नहीं होवे, इतनी ही 
संभाल रखेगा) यह भी धामिक और शिक्षा की दृष्टि से 
एक प्रभ्है। जहाँ एक ओर किसी सी प्रकार का सामूहिक 
था धार्मिक द्रव्य किसी न किसी स्थान पर जसा है, और 
कठाचित््‌ धीरे धीरे वरवाद भी हो रहा है, वहाँ यदि कोई 
असाधारण राष्ट्रीय आवश्यकता महसूस होने पर था 
आधिक कठिनाइयों के कारण सामाजिक विपुव के आरम्भ 
होने पर या धार्मिक गुरुओं को अधिक परिमाण मे शिक्षित 
करने की आवश्यकता प्रतीत होने पर कोई व्यक्ति प्रश्न करे 
कि उस अमानत स्वरूप पड़ी हुई रकम का इन कारों में उप- 
योग कर सकते है या नहीं? यदि नहीं कर सकते है तो 
क्यों और कर सकते है, तो किस शर्त पर १ ये सभी प्रश्न 
यदि आज मौजूद नहीं भी हों। तो कल तो आने ही बाहे हैं। 
इसलिये सारा जीवन ही आज तो इन सभी प्रश्नों का तर्क- 
पूवंक समयानुकू उत्तर चाहता है। 

इसके लिए विचार-जागृति चाहिए, विविध प्रकार का 
बाचन और मनन चाहिए, निर्णय-शक्ति चाहिए। तरुण 
और वृद्ध दोनों धर्गों मे इन प्रश्नों की आभ चर्चा हो रही है। 
हाईस्कूल और कालेज के तरुण छात्रों, वकौलो, डाक्टरों, 
प्रोफेतरों और अन्य शिक्षित छोगों के मानस में जब तब ये 


[ण ] 


प्रश्न उठने ही रहते दे। इन छोगा में वहुत से तो इन प्रश्नों का 
निराकरण परुपरा से चली आई हुई थार्मिक दृष्टि से करना 
चाहते है, पर इन विचार-प्रेमियों में एक वर्ग ऐसा भी दे जिसे 
पर्युपण की चाकू परम्परा मे रस नहीं आता, इसलिए वह इन 
पुण्य-द्वसों में प्राप्त हुए समय का उपयोग या तो बातचीत 
में, या इधर-उधर भटकने मे अथवा अनावश्यक और अब्य- 
बस्थित तऊ-बितर्क से करता है। इसके बदले उल्‍्हें विचार 
करने की, विचार सुनने की और निर्णय करने को सुविधा 
दी जाय तो वे %दाचित्‌ क्रिया-काण्ड की दृष्टि से नहीं, तो भी 
विचार और सदाचार की दृष्टि से तो मन बने रहेंगे हो । 

जमाना जब विचार-जागृति और ज्ञान के वातावरण 
फे लिए उत्सुक हो, तब योग्य रूप से उस उत्सुकता को पूर्ण 
करने मे ही कल्याण है। इसलिए वास्तव मे यह ध्याख्यान- 
माला पयुंपप की जो परम्परा चली आ रही है, उसकी साम- 
यिक पूर्ति मात्र है। अधिक अन्छा और योग्य कार्य तो 
तब होगा कि जब धर्मगुरु खुद धर्म-स्थानों में इन सभी प्रश्नों 
पर विचार पूवंक और उदारता पूर्वक असाधारण प्रकाश 
डाढेंगे। बह समय जल्दी आवे, इसोलिये यह व्यास्यानमाला 
है। जब चारों ओर जिज्ञासा, शान और विविध तरह के 
विचारों का वातावरण पैदा होगा, तब आचार्य भद्दाराजो 
के लिए मो इस भूमिका पर आना सरहू हो जायगा , कारण 
कि वे जिन धर्मस्थानो मे रहते हैं, वहां प्रकाश चहुत ही धीरे धीरे 
प्रदेश करता है। इसलिये ऐसी ज्याख्यानमालाएँ केवल जिज्ञा- 
सुओं को छ्वान की सीढ़ी पर चढ़ाने के लिये ही हैं। 


--पंडित सुखढारूजी 
[व] 


पर्दुपणपरई ह्यासल्यपतमाला, कलकत्ता 
सन्‌ १६४० का 
सक्षिप्त कार्य-बिवरण 


ता० २६ अगस्त से ४ सितस्वर सन्‌ १६४० तक सात दिलों 
के लिये इस व्यास्यानमाठा का आयोजन किया गया था। 
ये व्याल्यान नित्य शाम को ७ बजे से ॥॥ वे तक काछाकर 
स्ट्रीट में प्रस्तावित 'जेन भवन! की भूमि पर निर्मित पंडाढ 
में हुए, जहाँ पर हजारों श्रोताओं की इतनी भीड़ मा होती थी 
कि थोड़ी सी देर हो जाने पर सेकड़ों व्यक्तियों को पंडाल के 
भीतर खड़े रहने तक को जगह नहीं मिलती थी। इसलिये उन 
भाइयों को वापस छौट जाना पड़ता था। संतोष था तो 


[थ ] 


इतना ही कि पंडाल के बाहर भी लाउड-सीफरों की व्यव्था 
रहने के फारण बहुत से व्यक्तियों को बाहर खड़े रहफर भी 
व्यास्यान-भ्रवण का छाभ मिल जाता था। और सब से विशे- 
पता की बात तो यह थी कि महिलाएँ भी बड़ी संख्या में रोज 
उपस्थित होती थीं। उनके लिये अलग घैठने का प्रवस्ध फर 
दिया गया था। 

सरे सप्ताह में छोगों में बड़ा उत्साह देखा गया। चाहर 
से पधारे हुए विद्वानों का कठकते की और भी जन व जने- ' 
तर; धार्मिक, साहिलिक और सार्वजनिक संस्थाओं द्वारा 
सलमान व खागत किया गया। अनेक भाइयों ने बनके साथ 
चार्ता-चर्चा करके भी छाम्र उठाया। व्याज्यानमाला पर 
बाहर से पधारे हुए विद्वानों के संयोग से विचार-शक्ति के 
विकास का मौका तो मिला ही, परन्तु स्थानीय जैन समाज 
के छाभ की सव से बड़ी बात जो हुई वह तो यह थी कि 
इस आयोजन में जेन समाज की विभिन्न समदायों जैसे 
दिगस्वर, शेतास्वर, स्थानकवासी, तेरापंथी और विभिन्न 
फिको जेंसे गुजराती, मारवाही, आदि सभी अंगों के लोग 
नित्य सेकडों की संख्या मे उपस्थित होते थे। जो एक दिल 
आ जाता था।' वद दूसरे दिन आये बिना नहीं रहता था। 
इस अनायास मिले हुए ऐक्दर को व्याज्यानमाढा के आयो- 
जन की सब से बड़ी सफलता माननी चाहिये। 


[द] 


व्यास्यानमाला के क्रम की सम्राप्ति के दिम समाज के 
विभिन्न अंगों की तरफ से व्याख्यानमाठा के आयोजन के 
डिये 'तरुण जेन संघ' के प्रति जो प्रेमोद्गार प्रकट किये गये, 
तथा प्याख्यानमाला से मिले हुए लाभ की जो विवेचना की 
गई, उससे तो यह माना जञायगा कि इस तरह के आयोजन 
समय और रुचि के अनुकूछ तथा सर्वप्रिय होते हैं। यह 
भावना भो प्रकट की गई कि ऐसे आयोजनों का अन्य स्थानों 
मे भी प्रचार होना चाहिये। अब यहाँ प्रतिदिन की कार्यवाही 
की एक संक्षिप्त नॉध दी जाती है :-- 


वृहस्पतिवार, ता० २६ अगस्त सन्‌ १६४० 
(समय--सायंकाल ७। बजे ) 


आज के सनोनीव सभापति महामहोपाध्याय पढित विधुशेकरजी 
शाप््ी के ढाका से वापस न आ सकने के कारण श्री छोटेलालजी 
जन की अध्यक्षता में कार्यवाही प्रारम्भ हुईं। व्योवृद्ध, श्री प्रणघन्द 
जी सामछखा ने सगछाचरण-पाठ किया, उसके याद 'तहुग जैन संघ 
के अध्यक्ष श्री सिद्धराजजी छा ने 'तरुण जैन सघः की श्वापना भोर 
व्याज्यानसाला के क्रम की योजना के सम्बन्ध में एक लिखित 
वक्तव्य पढ़ा। तत्पम्चातू 'तरुण जन संघ! के भन्नी श्री भंवरसलजी 
सिधी ने ध्याल्यानमाला के कार्य-क्रम आदि के सम्बस्ध में कतिपय 
आवश्यक सूचनाएँ' देते हुए प्रारम्मिक वक्त्य द्या। तय बनारस 
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हिन्दू, विश्वविद्यालय में जैन धर्म और साहित्य के प्रोफेसर पढ़ित 
छफ़लालज़ी का 'पर्यपणपर्व का महत्त्व और उसकी उपयोगिता' पर 
तथा हिसार से पधारे हुए महात्मा भगवानदीनती का 'सफ़लता 
की कुजी' विषय पर व्याख्यान हुए, जो इस पुस्तक में छपे है। 
दोनों व्यास्यानों के थाद सभापतिजी ने यक्ताओं को धन्यवाद देते 
हुए कार्यवाही समाप्त को। 
शुक्रवार, ता० ३० अगस्त सन्‌ १६४० 
( समय-- सायंकाल ७ बजे ) 

पढित छसलालजी को अध्यक्षता भे आज़ की कार्यवाही प्रारभ 
हुई। प्रारभ में श्री इन्द्रच्द्‌ दूगढ द्वारा सगलाचरण-गान हुआ। 
उसके वाद सभापतिजी ने आज़ के मनानीत वक्ता श्री गगनरिहारी * 
मेहता ओर श्री जैनेस्त्रकुमार का परिचय दिया। श्री गगन- 
बिहारी मेहता ने श्रोताओं के अनुरोध से 'ेव और पुजारी' (१०णी- 
€(६ &. !९9६% विषय पर अपना अग्रेज़ी में छिखा हुआ भाषण 
न पढकर गुजराती में ख़तश्र रूप से भाषण दिया। श्री जनेन्‍्द्र 
कुमार ने 'धर्म क्या है?! पर बढा एन्दर प्रवचन किया। ये दोनों 
ही भाषण इसी पुस्तक में अल्यत्न हपेहैं। भाषणों की समाप्ति पर 
सभापतिजी ने दोनों वक्ताओं के भाषणों का सार समझाते हुए 
एक जषत्यन्त छाभप्रद भाषण दिया। श्री भैवर्मछजी सिधी के दूसरे 
दिन के कार्यक्रम आदि के बारे में आवश्यक सूचनाएं” देने के बाद 
सभा का कार्य समाप्त हुआ। 


[न] 


शनिवार, ता० ३१ अगस्त सन्‌ १६४० 
( समय--सुबह ६ बजे ) 

अपने नियमित व्यास्यात-वाचन के बाद आचार्य श्री विजयेन्द्र 

सूरिज्ी ने 'पयुपण पर्वाधिराज कर्तल्य! विषय पर व्याख्यान दिया । 
( समय-सायंकाल ७॥ बच्चे ) 

आज के सनोनोत सभापति बंगाल एसेम्बली के अध्यक्ष सान- 
नीय खान बहादुर अजीजुछ हक अकस्मात रूण हो जाने के कारण 
उपस्थित नहों हो सके, अतः श्री पूरणचन्दुजों सामठखा की सध्यक्षता 
में कार्यवाही सपन्न हुईं। श्री रिखबचल्दजी ठागा के मगलाचरण- 
गायन के बाद कहकत्ता यूनीवर्सिटों के प्राचीन इतिहास और सस्कृति 
के प्रख्यात प्रोफेसर डाक्टर कालीदास नाय एस० ए०, ढी० लिट० का 
अग्रेजी में 'विख्-सस्कृति में मेन धर्स का स्थान! ( ]॥6 (४८९ 
]क्षणाभा। ॥ एण7१ ८एॉ(पा& ) विषय पर व्याख्यान हुआ। क्री 
मवरमलजी सिघी ने उस'सापण का छिखित सारांश हिन्दी में इनाया। 

याद में श्री विजयसिहजों नाहर ने कल्पसूत् के आधार पर बने हुए 
महावीर खासो के जीवन सम्बन्धी स्काइड्स का प्रदर्शन किया। 
तत्पण्चात्‌ समापतिजों ने डाक्टर नाग को ओर उपस्थित छोगों को 
धन्यवाद दे कर सभा पिसजित को। 

रविवार, ता० १ सितस्थर सन्‌ १९४१ 
(समय--दोपहर मे २ बजे ) 
स्थानीय मारवाड़ी छात्र-निवास के हाल में एक सभा दिन में 
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दो बजे को गई थी, जिसका उद्केय यह था कि क्षगर बाहर से पधारे 
हुए विद्वानों ले किसी को किसी तरह के प्रश्ष पर चर्चा करनी हो 
तो उसको ऐसा करने का भोका सिर सके। 

इस सभा में महात्मा भगवानदीनजी ने अध्यक्ष का पद ग्रहण किया ! 
उपल्यित छोगों में से कुछ्ेक ने प्रभ किये, जिनके सर्वभी काका साहब 
कालेलकर, पढ्ित छस्लालनी, दरबारोलालती ओर जैनेल्टकुमारजी ने 
उत्तर दिये। 'सर्वशत्व' के प्रन्न पर विशेष चर्चा हुए॥ ओर भी कई 
प्रश्नों पर उत्तर दिये सये । 

(समय -सायंकाल ६ बजे) 

सनोनीत सभापति आचार्य जगदीशचन्द्र चद्ज़ी के जाने में देर 
होने के कारण श्री बहादुरसिहजी सिवी की अध्यक्षता में कार्यवाही 
प्रारम्भ की गई। बाद में आचार्य जगदीशचन्द्जी के आने पर, 
उन्होंने सभापति का आसन ग्रहण किया। 

सर्वप्रथम न्ली रिखबचन्दजी डागा ने प्रारमिक सगराघरण किया, 
जिसके थाद्‌ पढित छखलाकजी का “जैन शास्रों में अद्िसा का व्यापक 
स्वरूप' और पढित दरवारीछालजी का भगवान्‌ सद्दावीर की जहिसा! 
विपयों पर व्याज्यान हुए। पढ़ित दरबारीकालली का व्याज्यात 
इसी पुखक़ में अल्यत्न छपा है। दोनों वक्ताओों के भाषणों के बाद 
समापति-पद्‌ से आचार्य ज़गदीशचन्दती का अहिंसा के बिपय पर 
और साथ ही जैन घर्म के अन्य मुद्दों पर सारगर्भित व्याज्यान 
हुआ। अस्त में समापदि को धन्यवाद देकर समा विसजित की गई। 
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सोमवार, ता० २-६-४० 
(समय--सायंकाल ७॥। बजे ) 

आज की कार्यवाही श्री काका कालेडकर के समापतित्व में हुई। 
सर्वप्रथम श्री इठचद दूगढ का बंगला में प्रारम्भिक गायन हुआ। 
बाद में श्री काका साहव ने श्रीयुक्त सतीशचद दासगुप्त का परिचय 
कराया। और उनसे भाषण देने की प्रार्थना की। तब श्री सतीश 
बाबू का 'अहिसा का पुनर्द्वाए विषय पर और श्री जनेन्नकुमार का 
'सोमित स्वधर्स ओर असीम आदर्श” पर ओर श्रोमती होराुमारी देवी 
का 'नारी और घर्स' पर व्याख्यान हुए। उसके वाद सब लोगों को 
धन्यवाद ठेक्र सभा विसर्जित की गई। 

मंगलवार, ता० ३--४० 
(समय--सायकाल जै। बचे) 

'साढ्न रिव्यू! के यहास्त्री सम्पादक भ्रो रामानल्द चटर्जी ने आज 
सभापति का आसन ग्रहण क्िया। श्रो इन्द्रचन्द दूगढ़ के गायन 
के बाद श्री जनेन्दइुमार ने श्री काका साहब का परिचय दिया। उसके 
बाद भ्री काका साहब का 'अहिसा और विश्वविष्ठव' पर अत्यन्त 
विचारपर्ण भाषण हुआ। दूसरा भाषण आज पढ़ित दरबारी- 
लालजी का निश्चय घ्॒म भोर व्यवहार धर्म” पर हुआ। दोनों ही 
ज्याल्याता काफ़ो प्रसिद्ध होने के कारण भाज काफो भीड़ थी। 
श्री सभापतिजी ने एक सारतभित भाषण दिया, जिसके थाद कार्य 
समाप्त हुआ। 
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बुधवार, ता० ४-६-४० 
(समय सायंड्राठ ७ व ) 


जा की कार्ययाही मनोनीत समाप्त कत्येशा यूनीवर्सिटों 
प्राच्य इतिहास और सत्यूनि क प्रधानाश्यापक ढाई पनोमाथव प्रा 
की अध्यक्षता में [ुह। सर्द प्रथम श्री इस्टयद दृगढ़ थी शछग डे 
एक एम3र गायन हुआ जिमो पाद थी शाम कावेटफर हे पे 
दिन फे भाषण में बउडा-््रसग ये यार में प्रकट किये हुए छिारों रे 
लेकर छुछ श्रोताओं में उत्पन्न हुए ऊट्टापाए के पिषय में थी भबरमतजी 
सिंधी और प्री सिदराजजी ढद्ा में धोताओं के समक्ष या निखिल 
किया कि "प्रत्येक थका को अपने विचार प्रकट फरने मरी म्वतग्ता देने दी 
इसमें उदारता होनो चाहिय। कसी विएय में विच्वारों झा अन्तर होता 
सम्भव है, जौर यह भी क्यन्पक नहों है क्र अमुरु बका ने जो कहा, 
उसे हम स्वीकार ही करे । यह तो अपनी अपनो योग्यता और मान्यता 
का विपय है कि एक थात को कोई स्वीकार कई क़झ्ता है, को! नहीं 
कर सकता। परन्तु उसे लिय्रे अशांति पैदा करना तो अच्छो बात 
नहीं कही जा सकती?” तत्पश्नात श्रौ काका साइब ने भी अपने 
साज के निश्चित विषय 'मह्मादीर, ढुद्ध भर गाधो! पर बोलने से पहले 
बछहाअक्रण के सम्बल्थ में एक वक्तव्य दिया। तथ 'महावीर, 
चुद और गांधो, विषय पर श्री काका साहव का भर 'लैन साहित्य” 
पर शॉविनिकेतन में दिल्दी के आचार्य श्रो हजारी प्रसादुनी ट्विविदी का 
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व्याख्यान हुआ। दोनों भाषणों के बाद समापति डॉ० बस्मा ने 
जैन साहिय और सल्हृति पर वढा विद्वत्पूर्ण भाषण दिया। 

तथ 'हरुण जैन सध! के भत्री श्री संवरमलजी सिधी ने ध्याज्यान- 
साला के क्रस की समाप्ति पर अपना उपसहारात्मक भाषण दिया 
जिस में उन्होंने व्यास्यानमाछा कौ सफलता पर हर्प प्रकट करते हुए 
अपने समस्त सहयोगियों, व्याज्याताओं जोर भोताओं को धन्यवाद 
दिया भोर यह जाश्ञा प्रकट की कि भविष्य में जनता के सहयोग से यह 
क्रम भर भी अधिक सफ्छ होगा । उन्होंने अपने व्याएयान में समाज के 
युवकों से इस शान-सप्ताह के बाद चारित्य और कर्मशक्ति के विकास की 
ओर ध्यान देने का अनुरोध क्िया। उन्होंने अहिसा के रचनात्मक 
कार्यक्रम के महत्व और उपयोगिता पर भी विचार प्रकट किये। 

इसके बाद श्रोताओं में से सर्वश्री मशेशछालजी नाहदा, रायवहादुर 
सम्ीचदजी जैन भादि सज़नों ने ध्याख्यानसाछा फी योजना के हिये 
करण जैन संघ! के प्रयज्ञ की प्रशत्ा करते हुए व्याज्यानमाला की 
उपयोगिता पर अपने विचार प्रकट किये और समाज से अपीक फी 
कि इस तरह के भ्रम ही भाज के समय के भुकूछ हैं, भौर इन से 
धर्म की भावना और चिन्ता-शक्ति बढ़तौ है, इसलिये उनको सफ़छ धनाने 
में सभी फो मुक्तइस्त होकर सहयोग देना चाहिये। 

श्रीयुत जनेन्द्रकुमार ने बाहर से आए हुए वकाओं की ओर से 
ततर्ण जैन सघ! के सत्री ओर दूसरे समनों के द्वारा प्रकद किये हुए 
इद्वारों का उचित जवाब दिया। 
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फिर उसी समय श्री गणेशछालजी नाहटा के सभापतित्व में, 
स्थानीय जैन सभा की ओर से बाहर से पघारे हुए घिट्ठानो का 
अमसिनत्द्‌त किया गया । 

चृहस्पतिवार, ता० ४-६-४० 

छबह ७॥ बने प्री विजयसिहजी नाहर के 'कुमारसिह हाछ' में 
बाहर से आए हुए विद्वानों के साथ 'तरुण जेन सध' के भावी कार्यक्रम 
के विषय में चर्चा करमे के लिये कुछ नवयुवक्रों को एक परामर्श-समा 
हुई! वहाँ ससी विद्वानों ने इस बात पर जोर दिया कि अध्िसा की 
सछ्यी साधना के छिय्रे नवयुचकों को रचनात्मक कार्यों में हो अपनी 
ज्यादा शक्ति छगानी चाहिये। जोर 'सतण जैन सप! को इसी वात 
पर अधिक जोर देना चाहिये। 
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'पयुपण-पर्व व्यास्यानमाला' सम्बन्धी 
आयध्यय का विवरण 


आय व्यय 
६१८] चदे से प्राप्त हुए १६६) बाहर से आने बाछे वक्ताओं 
के आने-जाने का साग-व्यय 
८०) छाउड स्पीकरों की व्यवस्था 
६०) विजली--रोशनी और पंखे 


८१] छपाई और स्टेशनरी आदि 
४०॥|)] पवलिसीटी खर्च और 
बैतन आदि 
३०) पंडाल की विशेष व्यवस्था 
२१८॥ साइन छाथ बगेरद बनाने 
का 
१७|)॥ सवारी खर्च 
३७० पोस्टेज-तार आदि का खर्च 
१६&/॥ खुदरा खच्चे 
६१५॥)॥ 
६८) बाकी जमा ("तरुण जैन 
संघ! के हिसाव मे ) 
११८) 2] 
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पर्यषण-प्र व्याख्यानमाला, कलकत्ता 


( प्रयत्न व, सन १६४० ) 
वक्ताओं का परिचय 
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पंडित सुख॒राकजी--भाप जैन दर्शन और साहित्य 
के धुरंधर विद्वान तथा विचारक हैं। आजकठ आप वनारस 
हिन्दू विश्व-वियवालय मे जेन दु्शंन के आचाये है। आप से 
अनेक जैन अल्थों का सम्पादन कर अपनी अग्राध विहनत्ता का 
परिचय दिया दै। आप को ख्तंत्र पुत्तकों और हछेखों मे 
यांडित्य के साथ साथ उदार और व्यापक विचार-दृष्टि की एक 
असाधारण विशेषता द्वोती है। व्यास्यानमाला के क्रम को शुरू 
करने का श्रेय आप ही को है। आप वाल्यावस्था से ही अंधे हो 
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गये थे, छेकिन नेत्रों का अभाव होते हुए मी आप का अध्ययन 
अत्यन्त विशाल, विचार अत्यन्त गम्भीर और विवेक अत्यन्त 
जागृत, तथा चाक्‌-पटुता अत्यल्त विकसित है। जेन समाज में 
आपकी जोड़ का और कोई विद्वान नहीं है। 

श्री काका कोहेलकर--आप भारतवर्ष के इलेगिने 
विचारों में से है। एक प्रकाड छेलक और विचारक तो आप है 
ही, परन्तु एक सफर राष्ट्रीय कार्यकर्ता भी है। महात्मा गाधी के 
विचारों पे प्रभावित हुए विद्वानों मे श्री काका साहब का ऊँचा 
स्थान है। हिन्दी, गुजराती आदि भाषाओं मे आप हजारों 
पृप्ठ छिल्ल चुके है। गाधीवादी विचारों के प्रसुख मासिक पत्र 
सबोदय' के आप ही सम्पादक हैं। आजकछ आप अपना 
सब से अधिक समय राष्ट्रभाषा-अचार के कार्य में छगाते 
है। -आप वर्धा में रहते हैं। 

पंडित दरवारीलाठजी--जेत शात्यों के कुशाठ पंडित 
होने के साथ साथ आप एक उच्च श्रेणी के विचारक, लेखक 
और वक्ता भी हैं। 'जैन-जगतः में आपने “मेन धर्म का मम 
शीर्षक जो ढेखमाला निकाली थी। उससे तथा भय हेखें एवं 
भाषणों से आप झैन समाज में काफी झयाति प्राप्त कर चुके 
है। आप की विचार-सरणी और विवेचन-रोही वडी प्रभाव- 
पूर है। आजकछ आप सर्वधर्म-समस्वय को प्रहत्त चलाते 
हैं। आप भी वर्षा मे रहते हें। 
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डा० कालीदात नाग एम० ए०, ढी० लिटे०-- 
आए प्राचीन कालीन भारतीय इतिहास और संस्कृति के रुब्ध- 
प्रति. विद्वान और कठकत्ता यूनिवर्सिटी में प्रोफ़ेसर है। 
एक प्रसिद्ध वक्ता होने के कारण विभिन्न धार्मिक, साहित्यिक 
और संख्कृतिक संस्थाओं से आप का सम्बन्ध है! 

श्री सतीक्षचंद्र दालगुप्त---बंगाढ मे खादी और प्रामो- 
धोग सम्बन्धी रचनात्मक कायों की प्रसिद्ध संस्था 'खादी 
प्रतिष्ठान! के संस्थापक श्री सतीश बाबू एक सच्चे कम्रिप् 
राष्ट्र सेवक हैं। आप बंगाल फेम्ीकल और क्रार्मस्युटिकठ 
कम्पनी के प्रमुख उत्नायकों मे से एक थे। और उस कम्पनी 
से आप को हजारों रुपयों की आय होती थी, पर गाधीजी 
के प्रभाव से आप उसे छोड़ कर आजकल ग्रामोग्ोग 
की ग्रवृत्तियाँ चलाते हैं। आप गावीजी के अद्दिसात्मक 
विचारों के चढ़ अज्यायी है। महात्माजी के सादे जीवन 
और गस्भौर विचारधारा का आप पर बढ़ा असर पडा है। 

श्री गगनविद्वारी मेहता---सिंधिया स्हौम नेवीगैशन 
कम्पनी हि० के कलकत्ता आफिस के प्रैनेतर और पैडरेशन 
आफ इण्डियन चेस्वरस आफ काम के वर्तमान उप-सभापति 
श्री गगनविद्वारी मेहता व्यापारिक क्षेत्र भे तो असिद्ध हैं ही, 
किन्तु आप एक चिट्ठान्‌ विचारक, हेखक और वक्ता भी हैं। 
अम्रेजी के आप बढ़े विद्वान हैं, और उस भाषा में आपने कई 


[श] 


रेख वगेरह लिखे है; जिनकी काफी प्रशंसा हुई है। इस पृष्तक 
में छुपे हुए साषण से ही उनके विचारों की गंभीरता का पत्ता 
चलता है | 


. महात्मा भगवानदीनजी--आप जैन समाज के बयो- 
वृद्ध कार्यकर्ता है। आप साधु-वृत्ति और निस्वार्थ सेवा-भाव 
बाहे गम्भीर विचारक है। आप आजकल हिसार ( पश्चात ) 
में रहते हैं। 


श्री जैनेन्द्हुमार--आपने छोटो उम्र में ही अपनी 
कहापूर्ण रचनाओं के द्वारा हिल्दी-संसार मे उपल्यासकार और 
कद्ाली-ठेखक के वतौर तो अत्यन्त ऊँचा स्थान प्राप्त किया ही कै 
पर आप एक मधुर वक्ता मी है। हिल्दी-संसार मे श्र जमेन्द्र की 
विचारधारा का अपना स्थान है। हिन्दी के ढेखकों मे 
उनका बहुत आदर और सम्मान है। आप दिल्ली में रहो है! 


पंहित हजारीग्रतादजी ढिवेदी--आप कविवर खील्- 
नाथ ठाकुर के विश्व-विस्यात 'शास्ति निकेतन' में हिन्दी 
विद्यापीद के आचार्य हैं। हिन्दी साहिय में आप का बडा 
गहरा अध्ययन है जिसका परिचय, आपने हा ही में प्रकाशित 
जाने 'हिल्दी साहित्य की भूमिका' नामक अत्य में हिया दै। 
इस सिलसिहे में आपने जैन-साहिय का भी अच्छा अध्ययन 


[१], 


किया है। आप की कई पुरुकें और लेख प्रकाशित द्वो चुके 
हैं, जिनका हिन्दी-संसार भें आदर हुआ है! 


श्रीमती हीराहुमारी देवी--आप जियागंज निवासी 
श्री बुधसिहजी वोधरा की सुपुत्री हं। छघु अवस्था मे विधवा 
हो जाते पर आपने अध्ययन और वाचन में ही अपना समय 
छगाया है। आपने संस्कृत मे तीर्थादि परीक्षाएँ पास की हैं 
तथा आजकछ बनारस में पंडित सुखछालजी के पास रह कर 
जैन दर्शन का अध्ययन करती हैं। कलकत्ता के महिला 
सम्राज को आप से बहुत आशा है। 


चित्रकार का परिचय 


+-फन्यएबक-- 


इस पुस्तक में कतिपय वक्ताओं के जो रेखा-चित्र छपे हैं, 
वे हमारे तरुण कछाकार श्री इन्द्रचन्द दूगडह़ के बनाये हुए हैं। 
इनके विषय में विशेषता की वात यह है कि ये रेखाह्ृतियाँ 
चित्रकार में व्याख्यानों के समय ही वक्ताओं के पास बेठ कर 
बनायी थीं। इन सफहछ ऋृतियों फे लिये कछाकार को बधाइयाँ 
मिली हैं। हमे आशा है इनके छपने से व्याख्यानमाछा की 
पुस्तक भी अधिक आकर्षक बनेगी। 

श्री दूगड जियागंज ( मुशिदावाद ) निवासी श्री हीराचंदजी 
दूगढ के सुपुत्र है। चित्रकछा की कोई ज्यवस्थित शिक्षा प्राप्त 
नहीं होते हुए भी श्री दूड मे अपने शौक से इस कहा मे 
जितनी योग्यता और कुशछता द्वासिल करी है, बह वास्तव 
में अभिनल्दन की बात है। उनके कई चित्रों पर पारितोषिक 
मिल चुके हैं। गत रामगढ़ काँप्रेस के अवसर पर विद्ार के 
ऐतिहासिक चित्रों के त्तिर्माण-कार्य के छिये भारत के विभिन्न 
प्राल्तों से बुलाये हुए पाँच चित्रकारों मे श्री इन्द्रचल्द भी थे। 
श्री राजैन्द्रप्सादजी नें इस कछाकार की प्रशंसा करते हुए कहा 
है. कि «यह आश्चर्य की वात है कि यद्यपि इस युवक मे 
चित्रकछा की व्यवस्थित शिक्षा प्राप्त कर कोई डिप्लोमा नहीं 
लिया है, पर चित्रकारी मे उन्होने उच्च योग्यता हासिल की है ।” 

हमे इस तरुण कलाकार से बड़ी वडी भाशाएँ हर 








पं० सुखलालजी 
[ चित्रकार-इन्द्र दूगढ 


पर्येषण पर्व का महत्व जोर उसका उपयागता 
[वक्ता--डित छुबलानजी, हिन्दू यूनीकतिटी, कार |] 


+--+नन्करेकैनना: 


त्योद्वारों की उत्पत्ति अनेक कारणों से होती है। प्रायः 
ऐसा देखा गया है कि किसी ख़ास कारण से त्योहार का 
प्रारम्भ हुआ होता है और बाद में उसकी पुष्टि और प्रचार 
के समय भ्न्य कारण भी उसके साथ जुट जाते है। विभिन्‍न 
त्योहारों के भिन्न भिन्न कारण भ्रले ही हों परन्तु उन सभी 
में दो काएण तो सामाल्य हे-एक भक्ति और दूसरा आनन्द । 
किसी भी त्योहार के पीछे अथवा साथ में अन्धभक्ति था 
सन्नान भक्ति होती ही है। बिना भक्ति के त्योहार का 


पर्युषण पत्र व्याख्यानमाला 


अछित्व रह नहीं सकता, फ्योकि उसके अत्तित्व और प्रचार 
का आधार जन-समुदाय होता है। इसलिए जब तक उस 
त्वाह्ार के ऊपर उस जन-समुदाय की भक्ति होती है, तभी तक 
वा चल सकता है। इसी तरह आनन्द के ब्रिना तो छोग किसी 
मं त्योद्दार मे रस ले ही नहीं सकते। खाना-पीना, हिलना- 
मिलना, गाना-चजाना, पहनना-ओढना और ठाट-बाट 
इत्यादि का थोंडा बहुत प्रबन्ध न हो, ऐसा कोई भी सात्तिक 
विवा तामसिक त्योद्वार दुनिया में कहीं भी नहीं मिल सकता | 

त्योहारों के स्वरूप और उनके पीछे रहो हुई भावना 
को देखते हुए उत्पत्ति के कारणों को लेकर त्योहारों के मुख्य 
दो भेद हो सकते है-लोकिक और लोकोत्तर, अथवा 
मानुषी और देवी । जो ह्योहार भय, छालच या विस्मय जैसे 
छल भावों मे से उत्पल्त हुए होते है, वे साधारण भूमिका 
के छोगों के योग्य होने से उन्हे छौकिक या सानुुपी कह 
सफते है। उनमे जीवन-शुद्धि या जीवन की महत्ता का 
भाव नहीं होता कित्तु तुच्छ इत्ति और श्लुद्र भावना ही उसके 
पंछे होती है। जो त्योहार ज्ीवन-शुद्धि की भावना में से 
बचस्न हुए दोते हैं और ज्ीबन-शुद्धि के लिये ही प्रचलित 
हुए हैं, वे उध् भूमिका के लोगों के छायक द्वोने से छोकोत्तर या 
द्‌वी कहे ज्ञा सकते है। 

पहाड़ों और जंगलों मे वसने वाली भीछ, संथारू आदि 


[३१॥ 


पयुषण पर का महत्व ओर उसकी उपयोगिता 





जातियो मे अथवा तो शहर और गाों मे बसने वाली छारा, 
वाघरी जसी जातियों मे, और कई बार तो उच्च ब्ण की माने 
जाने वालो सभी जातियों मे जाकर के उनके शोहार देखें 
तो तुरल्त ही माह्म होगा कि उनके त्योहार भय, छाछूच 
और आश्चर्य की भाषना मे से उत्पन्न हुए है। ये झोह्दार 
अर्थ और काम, इन दो ही पुरुषाथों की पुष्टि के लिए प्रचलित 
होते है। नागपंचमी, शीतछा सप्तमी, गणेश चतुर्थी, हुर्गा और 
काली-पूजा, ये भैरव और जगदम्बा वी पूजा की तरह भय- 
मुक्ति की भावना मे से उत्पल्न हुए है। मोछाकत, मंगलगौरी, 
ज्येप्ठागौसी और रष्ष्मी-पूजा इत्यादि त्योद्दार छाढच॑ और 
क्वाम की भावना मे से उत्पन्न हुए है और इसी के आधार 
पर चछ रहे है। सूर्य-पूजा, समुद्र-पूजा और चन्द्र-पूजा इत्यादि 
के साथ सम्बद्ध त्योहार विस्मय की भावना मे से पेदा हुए 
है। सूर्य के प्रचण्ड तेज और अपार समुद्र की अनन्त 
उछलती हुईं तरंगों को देख कर मनुष्य पहले-पहल तो द्ड॒मूह 
ही वन गया होगा और इसी मूढता-विस्मय मे से उनकी 
पूजा के उत्सव शुरू हुए होंगे । 

ऐसे अर्थ तथा काम के पोषक होद्दार सर्वत्र प्रचलित होने 
पर भी वेधक दृष्टिवाले मनुष्यों के हारा प्रचलित दूसरी तरह 
के भी त्योहार हम देख सकते हैे। यहूदी, क्रिश्चियन और 
जसथोस्ती धर्म मे जीवन-शुद्धि की भावना मे से फलित फिततने 


[३ ] 
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ही त्योहार चल रहे हैं। इस्छाम मे खास कर फे रमजान का 
पूरा महीमा जीवन-शुद्धि की दृष्टि से द्वी पर के रूप मे चलाया 
गया है। इसमे मुसलमान केवल उपदास करके ही सस्तोष 
मान के; इतना द्वी वस नहीं समझा जाता परल्तु इसके अति- 
रिक्त संयम को जीवन मे उतारने के लिये अन्य कितने ही पवित्र 
फरमान फिए गए है। अ्ह्मचये पारुना, सच घोलना, डँच-नीच 
या छोटे-बड़े का भेदभाव छोड़ना, आय का २३८ सेवा करने 
बाढे छोटे छोटे कर्मचारियों के लिये और १०३ संस्थाओं 
तथा फक्कीरों की रक्षा मे खर्च करना, इत्यादि जो विधान 
इस्लाम मे है, वे रमजान महीने की पवित्रता सूचित करने के 
हिये पर्याप्त हैं। त्राह्मण धर्म के त्योद्वार उनकी चर्ण-ब्यवस्था के 
अनुसार अनेक तरह के हैं अर्थात्‌ उनमे सभी भावनाओं बाले 
सभी प्रकार के त्योहार मिश्रित माहम पढ़ते है। बौद्ध त्योहार 
छोक-कल्याण और त्याग की भावना मे से यद्यपि पढ़ा हुए है 

फिर भी जैन त्योद्वारों मे इन सव से एक ख़ास विभिन्‍तत्ा है 
और चह विभिन्‍्नता यह है कि जनों का एक भी छोटा था 
बड़ा स्थोहार ऐसा नहींहे ज्ञो अर्थ था क्राम की भावना 
में से अथवा तो भय, ढछाल्च और विस्मय की भावना मे से 

इतन्‍्न हुआ हो या उसमे पीछे से मिली हुई ऐसी भावना का 

शात्र से समर्थन करने में आता हो। तीथकरों के किसी 

फल्याणक का निमित्त हो या दूसरा छुद्ध हो, परन्तु उस निश्ित्त 
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से चलनेवाले पर्ब या त्योहार का उद्देश मात्र ज्ञान और चरित्र 
की शुद्धि तथा पुष्टि करने का ही रखा गया है। एक दिन 
के या एक से अधिक दिन के हस्बे, इन दोनों प्रकार के त्योद्वारों 
के पीछे जन परस्परा में मात्र यही एक उद्देश रखा गया है। 
छम्मे त्योहारों मे ख़ास छह अट्टाइयाँ आती है। उनमे भी 
पर्युपण की अट्ढाई सब से श्रेष्ठ मानी जाती है। इसका मुख्य 
कारण इसमें आने वाला सावत्सरिक पर्व है। सावत्सरिक 
पर्व जनों का सव से अधिक आदरणीय पत्र है। इसका 
कारण यह है कि जैन धर्म की मूल भावना हो इस पर्व मे ओत- 
प्रोत हो गई है। जैन अर्थात जीवन-शुद्धि का अमेदवार 
सांवत्सरिक पर्व के दिन जीवन में एकत्र हुए में को बाहर 
निकालने का और पुनः बेसे भें से वचते का निम्वय 
करता है। इस पते के दिन सभी छोटे-बढे के साथ तादाक्त्य 
साधने का और जिस जिससे दिछ खट्टा हो गया हो उस 
उससे दिल साफ़ करने का आदेश है। जीवन मे से मेल दूर 
करने की घड्टी ही उसकी सर्वोत्तम धल्य घड़ी है और ऐसी 
घड़ी प्राप्त करने के लिए जिस दिन का आयोजन हुआ हो, 
बह दिन सच से अधिक श्रद्धेय माना जाय तो इसमें आश्चर्य 
नहीं। सावत्सरिक पर्व को केल्द्रीभूत मान कर उसके साथ 
दूसरे सात दिन मिलाए गए हैं और ये आठों दिन आजकर 
प्युपण के नाम से पुकारे जाते है। श्वेतास्वर परापरा के तीनों 
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फिरकों में यद्द सप्राह पर्युपण के नाम से ही विख्यात है और 
सामान्यत तीनों मे यह सप्ताह एक ही साथ शुरू होता है 
और पूरा भी द्वोता है; परल्तु दिगम्वर सम्प्रदाय में यह पर्व 
आठ के बदले दस दिन का साना जाता है और पर्युपण फे बदले 
उसे दश-लक्षणी कहा जाता है। उनका समय भी श्वेतास्वर 
परंपरा से भिल्‍न है। श्वेतास्व॒रों के पयुपण समाप्त होते ही 
दूसरे दिन से दिगम्बरों की द्स-लक्षणी शुरू होती है। 
जैन धर्म के मूल मे त्याग और तप की भावना मुख्य होने 
पे इसमें त्यागी साधुओं का पद मुख्य है और इसी से जैन धर्म 
के तमाम पवों मे साधु-पद का सम्बन्ध प्रधान होता है। 
सौंव॒त्सरिक पर्व अर्थात त्यागी साधुओं के वर्षावास निश्चित 
करने का दिन और अन्‍्तमुंख होकर जीवन मे से मैल दूर करने 
का और उसकी पवित्रता बनाए रखने के निश्चय का दिन । इस 
प्रकार जीवन-शोधन की दृष्टि से इस दिन का चडा महत्त्व है। 
और उसके साथ सम्बद्ध इतर दिनों का भी उतना द्वी महत्त्व है। 
इन आठ दिलों में जेसे शक्य हो वेसे धंधा-रोजगार कम करने 
का; त्याग-तप अधिक करने का, ज्ञान-उदारता आदि सदशुणों 
की ध्ृृद्धि का तथा जिनसे ऐहिक या पारछौकिक कल्याण हो 
ऐसे काम करने का छोग प्रयत्ष करते है। प्रत्येक जेन को 
विरासत में दी पर्युपण के ऐसे संस्कार मिलते हैं कि उन दिनों 
: प्रपंच से निबृत्त होकर यथाशक्य अधिक अच्छा काम करना । 
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इन्हीं संस्कारों के चल पर छोटा या घडा, भाई या वहन प्रत्तेक्ष 
पर्युपण आते ही अपनी अपनी त्याग, तप आदि की शांक् 
आजमाने लगता है और चारों तरफ जहां देखो वहाँ जेन 
परम्परा में एक धार्मिक बातावरण श्रावण ऊे बादलों की तह 
घिर कर छा जाता है। ऐसे वातावरण के कारण हमे इस ५र्व 
के दिनों में ये बात दिखाई देती है-( १) प्रवृत्ति कम कर के, हो 
सके उत्तनी निवृत्ति और अबकाश प्राप्त करने का प्रयक्र, (२) 
खानपान और दूसरे कितले ही भोगों पर थोडा-बहुत मंकुश, (३ ) 
शाल्र-श्रवण और आत्मचिल्तन की ओर झुकाव, (४ ) तप थी 
और त्यागियों तथा साथर्मिकों की योग्य प्रतिपत्ति--भक्ति (४) 
जीबों को अभयदान देने का प्रयक्ष, ( & ) बेर विरोध भूछ कर 
सब के साथ सच्ची भैत्री करने और रखने कौ भाषना । 

एक तरफ परम्परा-प्राप्त ऊपर के छुद् प्रकार फे सस्वार 
और दूसरी तरफ सासारिक भमहों के कारण पड़ी हुई धुरी 
आदते-इन ढोनों के बीच संघर्प होता है। इसलिए पयुंषण फे 
कल्याण-साधक दिनों में भी हम यथेच्छ और यथाशक्य - 
उपयुक्त संस्कारों का उपयोग नहीं कर पाते और धाधिक 
दिपयों के साथ अपने हमेशा के संकुचित तथा वेमनस्य उतन्न 
करनेवाले कुसंस्कारों को मिला कर प्रत्येक विपय में कछह, 
पक्ष-विपक्ष, तू-तू , में-में और विरोधी प्रसंग खडे करते है। ४स 
तरह पर्युपण के बाद जीवन को बुछध उन्‍्नत वनाने के बदले जद्दा 


| 





ये. वहीं आकर से रहते हैं और बहुत वार तो के स्थिति से 
भी नौचे गिर जे हैं। इसलिए आजकट परुषण जेसे धार्मिक 
दिवसों का उपयोग अपने आध्यात्मिक जोवन के पिकास का 
तो होता ही नहीं है परल्तु सामाजिक और राफ्ट्रीय जीवन हे 
भी हम उनका छुछ सी उपयोग नहीं कर पाते। हमारी स्े- 
साधारण की भूमिका व्यावहारिक है। हम गृहस्थ होने से अपना 
सस्पूणे जीवन ही वहिसुंख व्यतीत करते हैं, इसलिए आध्या- 
त्मिक जीवन को तो हूसे मे भी असमर्थ हैं। परच्तु जिस 
प्रकार का जीवन-विकास हम चाहते हैं और प्रयत्न करने पर 
जिसे प्राप्त कर सकते है, उस प्रश्नार के अर्थात्‌ सामाजिक और 
राष्ट्रीय जीवन को हसने तुच्छु और व्यर्थ सा सान रखा है 
और इस तरह किसी तरह की योग्यता के बिना ही मुह 
में जीभ है, इसलिए वका फरते है कि जीवन तो आध्यात्मिक 
ही सबा है। ऐसी योग्यत्ता-विहीन समझ से न हो आध्या- 
त्मिक जीवन का विकास होता है और न सामाजिक था 
राष्ट्रीय जीबन ही सुधरता है। इसलिये हमे अपनी सुन्दर 
धार्मिक विरासत का उपयोग इस प्रकार करना चाहिये जिस 
से अपने सामाज्िक और राष्ट्रीय जीवन का सुधार हो और 

थदि आल्तरिक योग्यता दो सो भाध्यात्मिक सीवन के जा 

0 

दर | की विशेष आवश्यकता है. 
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(१) एक तो यह कि जेन धरम ने अपनी विशिष्ट परम्परा 
के रूप में कौन कौन से वत्त्व हमें दिए है और उनका 
सामाजिक तथा राप्ट्रीय कल्याण की दृष्टि से किस प्रकार 
उपयोग हो सकता है, यह समकता और (२ ) दूसरे यह कि 
पर्युपण की निश्ृत्ति का उपयोग इस प्रकार करना चाहिये 
जिससे अपने को, अपने पडोसी भाइयों को तथा अपने देश- 
बल्घुओं को छाम हो और अपने सामाजिक जीवन की जनता 
में तथा राज्य में प्रतिप्ता हो। अपन हँसते चेहरे सब के आगे 
खडे रह सके और अपने धर्म की श्रेष्ठता के लिए सद्िमान 
ले सकें। इसी कारण से हमने पर्युषण का उपयोग करने की 
पद्धति बदली है। 

अपने मे मुख्य दो वर्ग हैं। एक ऐसा है कि उसे नया क्‍या 
है, पुराना क्या है; मूल तत्त फ्या है; इन की कुछ भी ख़बर 
नहीं है, उसको तो जो रूढिया जीवन में मिली हैं, वे दी 
उसका सर्वस्व दै। अपनी रूढ्िगत परम्परा के बाहर नजर 
डालने में और अपने संस्कारों के अतिरिक्त दूसरे के संस्कारों 
की ओर देखने मे भी उसे कोई अपराध हो रहा हो, ऐसा प्रतीत 
होता है। उसका जो अपना है, उसके अतिरिक्त कोई भी संस्कार 
कोई भी स्पा और कोई भी विचार असझ्य माछठम होता है। 
दूसरा वर्स ऐसा है कि उसके सामने जो कुछ आये, वही उसे 
अच्छा छगता है। अपना कुछ भी नवीन सज्जन नहीं होता, 
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अपना कोई स्व॒र्तत्र विचार नहीं होता, उसका अपना कोई 
निश्रित ध्येय भी नहीं होता । केबछ जिस तरफ छोग झुकते 
हैं, उसी तरफ बहू वर्ग भी भूक जाता है। इससे परिणाम 
यही होता है कि समाज के इन दोनों वर्गों से अपने धमर के 
विशिष्ट तत्वों का व्यापक्त और अच्छा उपयोग नहीं होता 
है। इसलिये भावश्यकृता इस वात को है कि छोगों भें ज्ञान 
और उद्दारता का विकास हो, ऐसी शिक्षा दी जाय। 
इसीलिये परम्परा से होने वाले कल्पसूत्र के वाचन को ने 
रख कर के हमने कुछ विशिष्ट विपयों पर चचों करना उचित 
सममा है। ये विपय जैन धर्म में अथवा सर्व-धर्म में प्राणरत 
हैं। इन की चर्चा हमने इस दृष्टि से करने का विचार किया 
है कि जिससे इन तत्तों फा उपयोग सब क्षेत्रों मे से अधिकारी 
कर सकें, और आध्यात्मिकता कायम रख कर के भी सामा- 
जिक और राष्ट्रीय कल्याण-सार्ग का अवलस्व॒न हे सके 

इस अभिनव परम्परा से ढरने का कोई कारण नहीं है। 
इस समय प्रचलित परस्पराएँ सी कोई शाश्वत तो हैं. ही नहीं। 
जिस ढंग से और जिस प्रकार का कल्पसूत्र आजकल पढ़ा 
जाता है बह भी अमुक समय में और अमुक संथोगों मे दी 
शुरू हुआ था। उगभग १५०० वर्ष पहले तो ऐसी छोक-सभा 
में और सब के सामने कल्पसूत्र का पाठ ही नहों होता था। 
चढे तो केवड साधु-समा मे और वह सी छमुक कोटि के 
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साधु ही पढ़ सकते थे। पहले तो बह रात मे ही पढ़ा जाता 
था और दिन मे पाठ द्वोने पर विशिष्ट संयोगों मे ही साधु- 
साध्वी भाग हे सकते थे। आनन्दपुर नगर मे भुबसेन 
राजा के समय में चतुविध संघ के सामने कल्पसूत्र पढ़ने की 
परिस्थिति उपस्थित हुईं। ऐसी परिस्थिति उत्पस्त होने का 
प्रासंगिक कारण तो उस राजा के पुत्र-शोक के निवारण का 
था; परन्तु वास्तविक कारण तो यह था कि उस समय सर्वत्र 
चौमासे मे ब्राह्मण सम्प्रदाय में महाभारत, रामायण और 
भागवत्त जैसे शास्रों के वाचन-श्रवण की खूब प्रथा थी। जनता 
उस तरफ खूब झुकती थी । बौद्ध सम्प्रदाय मे भी जिन-चरित 
और विनय के ग्रन्थ पढ़े जाते थे जिनमें भगवान्‌ घुद्धेफे जीवन 
और मिझ्ठुओं के आचार का वर्णन आता था। इससे 
जनता मे भद्दान पुरुषों के जीवन-चरिन्र सुनने की और 
त्यागियों के आचार जानने की उत्कट रुचि उत्पत्न हुई थी। 
इस रुचि को तृप्त करने के लिये बुद्धिशाली ज्ञेन आचारयों थे 
ध्र्‌ चसेन जैसे राजा की घटना के बहाने कल्पसूत्र को जन-सभा 
में वाचन करना पसल्द किया। उसमें जो पहछा जीवन- 
चरित्र नहीं था. वह बढ़ाया और केबछ सामाचारी का भाग, 
जो साधुओं के समश्ष द्वी पहा जाता था, गोण करके प्रारम्भ 
में भगवान्‌ महावीर का चरित्र जोड़ दिया। और सब- 
साधारण को उस समय की रुचि के अनुसार अच्छा हगे बेसे 
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इहँग से और वेसी भाषा में उसका सस्पादन किया। जब 
छोगों मे अधिक विरतार पूर्वक सुनने की रुचि पेदा हुई। 
कल्पसूत्र की लोगों मे खूब प्रतिष्ठा होने छगी और पदुंषण मे 
उसका सार्वजनिक बाचन नियमित हो गया तब समय के 
प्रवाह के सांथ संयोगों के अमुसार आचार्यो ने टीकाएँ लिखीं। 
बे प्राकृत और संस्कृत टीकाएँ भी पढ़ी जाने छलगीं। ६७ बों 
शताब्दे तक की लिखी हुई और तत्कालीन विचारों 
से प्रतिध्चनित टीकाएँ भी एक अति प्राचीन ग्रन्थ के रूप 
में पढ़ी और सुनी जाने छगीं। अन्त में गुजराती और 
हिन्दी मे भो सब्र का अनुवाद हुआ और आज जहा 
तहा वे भी पढ़ी जाती है। यह सब्र अच्छा है और वह 
इसीलिए कि छोरगों की भावना के अनुसार परिवर्तन होता 
रहा है। कल्पसन्न अक्षरश भगवाव महावीर के समय 
से ही चला आ रहा है और उनके समय में जिस तरह पढ़ा 
जाता था उसी तरह आज भी पढ़ा जाता है, ऐसा मानने की 
कोई भूल न करे । छोक-श्रद्धा, छोक-रुचि और उपयोगिता की 
रृष्टि से जो परिवर्तन होता है; वह यदि बुद्धिपबंक किया 
जाय तो छाम्रदायक ही द्वोता है 

कल्पप्ृत्न मे और उसफे वाचन की जो पद्धति आजकल 
प्रचलित दे उसमे सभी छोग रस ले सके, ऐसा नहीं है। उसके 
फारण इस प्रकार है--( १) वाचन और श्रवण में इतना अधिक 
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समय देना पड़ता है कि मनुष्य थक जाय और भ्रद्धा के कारण 
यदि बैठा रहे तो भो विचार करने के लिए तो अशक्त ही हो 
जाय। (२) निश्चित पद्धति के अनुसार शब्दों का उ्चारण 
और अर्थों का स्पष्टीकरण होने से तथा निश्चित समय में 
निश्चित भाग पूरा करना पडता है, इस कारण से भी वक्ता और 
ओ्रोता के लिए दूसरी चर्चा या दूसरी दृष्टि के अवकाश का 
अभाव। (३) उस वाचन के समय समाज की तथा देश 
की वर्तमान दशा की ओर उदार रेष्टि से देखने की प्रवृत्ति का 
अभाव और इससे समाज तथा राष्ट्र में उपयोगी हो सके, 
ऐसी कल्पसूत्र में से बातें खोज लेने की कमी। (४) श्रद्धा, 
भक्ति और प्रचलित रुढ़ियों के ऊपर इतना अधिक भार दिया 
जाता है कि जिससे बुद्धि, तक और स्वतंत्र जिज्ञासा सर्वथा 
नष्ट हो जाय। (४) चर्तमान परिस्थिति के वारे मे एकदम 
अन्नान अथवा भ्रम ओर आंँखो के सामने बिलक्ुछ प्रयक्ष और 
स्पष्ट धदनेवाली घटनाओं को भूठा मान कर आँखें बन्द 
कर हेने की वृत्ति (जो कि रूढ़िवादियों मे अनिवार्य है) और 
भूत काछ की एकमात्र मृत घटना को सजीव करने का एक 
तरफा प्रयत्न । 

इन और इन जेसे इतर अनेक कारणों की वजह से अपना 
पर्युपण का कल्पसूत्र-चाचन नीरस जैसा हो गया है। इसका 
उद्धार करने की आवश्यकता है। वह बहुत अच्छी तरह से हो 
सके ऐसे तत्त हमारे सामने है, यही ध्यान मे रख कर इस 
समय हमने हमारी दृष्टि के अनुसार परिवर्तन जाहिरा तौर से 
शुरू किया है। 
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सफलता की कुल्ी 





में जिस सफलता पर बोदूगा, बह होगी मनुष्य के भीतर छिपी 
हुई एक शक्ति । उसी का विकास, उसी की प्राप्ति, उसी की खोज 
मेरे आज के व्याख्यान का विषय होगा। हा, इसमे संदेह नहीं 
कि उस शक्ति को पाकर मनुष्य धनाह्य भी वन सकता है, 
पहलवान भी और ऊंचे से ऊँचे पद को भी पा सकता है। 
ये चीजे सफलता नहीं किन्तु सफलता के वाह्य रूप हैं। 
सफछता तो केवल मनुष्य के अन्दर निवास करने घाली एक 
भह्ान शक्ति है जिसका ज्ञान होने पर मनुष्य वही हो सकता 
है जो वह चाहे। एक धनाइ्य मनुष्य निर्धन होने पर असफल 
नहीं माना जा सकता, यदि उसे सफलता-शक्ति का ज्ञान हो 
चुका है, ठीक इसी प्रकार पहलवान दुर्वल होने पर असफल 
नहीं समझा जा सकता। शक्ति का एक वार ज्ञान होने पर 
भुराया नहीं जा सकता, वह आजीवन उसके साथ रहेगा, 
उसके काम आता रहेगा और उसे प्रसलन बनाए रखेगा | 
सफलता की कुछ्ली मे सफलता और कछुछ्जी का बह सम्बन्ध 
नहीं है जो ताले की कुझ्ी मे ताले ओर कुजी का, और वह 
सम्बन्ध भी नहीं है जो मकान की कुछ्ली मे मकान और कुझ्धी 
का परन्तु इसमे नतयाही सम्बन्ध है यानी सफलता किसी 
कोठरी में वन्द है. और उसमे ताला रुग्रा हुआ है, उस ताले की 
कुछ्की की हमे दरकार है। अब हमें यह देखना होगा कि बह 
ताढा क्या है, कोठरी कैसी है और सफलता कहा हछिंपी हुई 
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है? सफछता केवल ताला खोलने से न मिलेगी, दरबाजा 
खोलकर भी न मिलेगी, वह हमे प्राप्त होगी कोठरी तोड़ कर। 
अब मेरा कत्तत्य हो जाता है कि म॑ आपको यह बतलाऊं 
कि बह सफलता किस कोठरी में बन्द हैं। वह मलुप्य के 
अन्दर ही बन्द्र है। उस कोठरी की दीवार मोह या माया की 
बनी हुई है । वे , दीवार वंचना की इंटो से कपट के गारे के 
साथ जोडी गई है. उन ठीवारों पर आभास और भ्रम का 
प्रास्टर लगा हुआ है । उस कोठरी का दरवाज़ा अहंकार के 
किवाडो से बन्द है, जिसमें मद के पुश्तीवान लगे हुए है; मान 
की कीछें दुकी हुई है, घमंड का पत्तर जडा है. जिस पर गर्व 
का रोगन हो रहा है। इसी दरवाजे मे गुस्से का ताला लगा 
है जिसमे क्रोध का कुडा है और जिसके लीवर हैँ. कीप, रोप 
ओर आवेश । इतना ही नहीं पर इस कोठरी के अन्दर लोभ 
का वडा घना अन्धेरा है, जिस अन्घेर की रृष्णा; सहा, 
रिप्सा और छालसा तहे हैं, उस अन्घेरे मे सफहुता कहीं 
छिपी हुई है। उसी को मनुष्य को दृंढना है। इसलिए सिफ 
ताला खोल कर दरवाजा खोलने से काम न चछेगा किन्तु सफ- 
छता पाने के लिए हमको उस कोठरी की दीवारें तोड कर अंधेरे 
को दूर करना होगा । तभी हम सफछता को देख सकेंगे और 
पा सकेंगें। पा नहीं सकेंग किन्तु सफलता स्वयं हम से ऐसे आ 
चिपटेगी भानों वह मुद्तों से हमारी बाद जोह रही हो। 
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सफलता और हमारे एक हो जाने पर एक जबरबस्त प्रकाश 
उत्पन्न होगा जिसकी रोशनी में कोठरी की दीवारे, किवाड़; 
ताछा सब रहते हुए मी शीशे के समान पारदर्शी होकर रोक- 
टोक का काम न कर सकेंगे। बस, ऐसी सफलता कब किसे 
ओर फ्यो सिलती है, यही मेरे आज के व्याख्यान का विषय 
है। इन प्रश्नो का उत्तर देकर मेरा वक्तत्य समाप्त हो जायगा। 

ऊपर दिए हुए कोठरी के वर्णन को थोड़े से शब्दों मे यह्‌ 
फहा जा सकता है कि गुस्सा, घमंड, मोह, और छाहूच यही 
सफलता के मार्ग में सव से बढ़े वाधक हैं। इनको वश करना 
ही सफछता की ओर कदम बढ़ाना है, इनके वश होकर मलुष्य 
अपने आपको यह सममता ही नहीं कि वह दिखाई देने वाले 
देह के अतिरिक्त कुछ और भी है और इसलिए इनमे से किसी 
एक के चश होकर वह सफलता की प्राप्ति की वात सोचे बिना 
अपधात के द्वारा इस देह का'अन्त कर डाछता है और इस 
तरह सफलता से और भी दूर जा पड़ता है। संसार के किसी 
भी क्षेत्र मे कोई भी सफल मनुष्य ऐसा नहीं खोजा जा सकता 
जिसले इन चारो को अपने वश मे न कर लिया हो। यह 
कहावत ठीक ही है कि अपने को वश करता जगत को वश 
करना है। 

सफलता की ओर कम बढ़ाने की बात या तो उन लोगो 
को सूमती है जिनसे जस्म से ही गुस्सा, घड, मोह, लोभ, कम 


[ १० ] 


परमुपण पर्व ध्याय्यानमाला 


होते है या उनको जो कभी किसी महापुरुष या अच्छी फुनक 
के सम्पक में आगए हो। इन दो प्रकार के मनुष्यों में थोड़ा 
सा अन्तर होता है। पहली प्रकार के सनुष्य सदा सफलता के 
सार्ग पर आगे ही बढ़ते जाते 2 किन्तु दुसरी प्रकार के मनुप्य 
दौड़ते तो वहुत तेजी से 8 पर कभी बुरी तरह दोक़र साफर गिर 
जाते है। फिर या तो वे क्रमी नहों उठते या बहुत दिना बाद 
फिर उठकर जोर छगाते 5 ओर 5स तरह फई बार गिर-उठ का 
उस तक पहुच जाते है। सफछता को पा कर मनुष्य फिर नहीं 
गिरते। 

इस गिरने-उठने की वजह से मनुप्या की अनेकों श्रेणियां 
हो जाती है। उन मनुष्यों की श्रेणी पहली मानी जा सकती है' 
जिल्होने कभी सफलता की ओर कदम नहीं उठाया। दूसरी 
श्रेणी मे थे मनुष्य आते है. जिनमे कारण पाकर कभी सफ- 
ढत्ता की ओर बढ़ने का जोश उत्पन्न होता है, सफलता की 
ओर बढ़ने के जोश मे वे अपने गुस्से, घमंड, छोभ, मोह को 
कायू मे रखते 6 जिनमे इतने जोर का गुस्सा वगेरा & कि 
उस गुस्से मे वे अपना अपघात कर सकते ढै, ऐसे आदमी फभी 
दूसर्री श्रेणी मे प्रवेश नही करते ओर सदा पहली श्रेणी मे ही 
पड़े रहते हैं। होता असल से यह है. कि उनको इस बात का 
ज्ञान ही नहीं होता कि उनके अन्दर एक बड़ी जबरदस्त शक्ति 
छिपी हुई है। जो सव छुछ काम कर सकती है. जिसको 
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आस्तिक छोग आत्मा-परमात्मा के नाम से पुकारा करते हैं। 
दूसरी श्रेणी मे इस शक्ति का विश्वास और ज्ञान होना 
अद्यावश्यक है । 

तीसरी श्रेणी मे वे मनुष्य आते है, जिन्हें सफलता की 
ग्राप्ति मे सन्देह होने छगता है। उन्हें हिलमिल-यकीन फे 
नाम से पुकारा जा सकता है। इस तीसरी श्रेणी मे होकर 
उन व्यक्तियों को नहीं गुजरना पडता जिनमे जन्म से ही गुस्सा 
इत्यादि कम पाया जाता है। 

चौथी भ्रेणी उन छोगों की है, जिन्हे एक बार सफछता 
की ओर पग बढ़ाने की सूक्री थी पर अब वे बिल्कुल हताश द्वो 
गए है। और उन्हें अपने अन्दर की शक्ति का रती भर भी 
विश्वास नहीं रह गया है। इस चौथी श्रेणी मे मनुष्य कुछ 
क्षण ही रहता है. भोर उसके बाद वह पहली श्रेणी मे पहुच' 
जाता है। साधारण मलुष्यों में यही क्रम चलता रहता है। 
वे पहली, दूसरी, तीसरी, चौथी ओर पहली मे पृमते रहते हैं । 
ऐसा मनुष्य कमी नेता नहीं वन सकता, महापुरुप वनने की 
नो बात ही क्या १ 

इन सब के बाद यह जिज्ञासा खाभाविक है कि क्या यह 
जानने की कोई बाहरी पहचान भी है कि कौन भनुष्य किस 
श्रेणी मे है? पहचानें है जरूर और वे बताई भी जायंगी पर 
उन पंहचानों के जानने से पहले यह जरूर ख्याल रमखा जाय 
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कि उन पहचानों का उपयोग दूसरों पर न किया जाकर अपने 
ही पर किया जाए। चर्त्रि की कसोटी पर दूमग्रे को कसना 
सफलता के मार्ग पर चलने वाह का काम नहीं, थे तो सदा 
अपने ही को कसौटी पर कसते और आगे बढ़ते दे । 

कौन मनुष्य दूसरी श्रेणी में चढ्ध गए ठै, उनकी पहचान 
बताने से शेप पहली, तीसरी, चौथी श्रेणी मे रूने वाले मनुप्यों 
की बात अपने-आप समम में आ जायगी। दूमरी श्रेणी के 
मनुष्य में जो बात अपने आप दिन पर दिन बढती चली 
जाती है, उनमे से एक है “निर्भयता” यानी उसका टर दिन 
दिन कम होता चला जाता है। इसी निर्भयता का दूसरा 
नाम “सन्देह-मुक्ति' भी हैं। सफलता के मार्ग पर चलने बाले 
फो उसकी प्राप्ति में कोई संदेह भी नहीं रह जाता। डर और 
शंका मार्ग मे अन्यरे और भाड़ी-मंकार का काम करती हैं। 
इनके रहते हुए एक कशम भी आगे नहीं बढ़ाया जा सकता। 
जिस तरह डर कर कागज फाइने से टेढा-मेढा फट जाता है 
था जिस तरह डर कर बोतल से लेस्प मे तेल डालने से गिर जाता 
है, उसी तरह डर कर सफलता के सा्म पर चलने से पाव 
असफलता की ओर बढ़ने लगता है। इसलिए पहली पहचान 
यही है. कि जिन मनुष्यों मे जितना कम ढर और संदेह पाया 
जाता हैं; उनको सफलता के सार्ग मे उतना ही आगे बढ़ा 
सममना चाहिए। 
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सफलता की कुन्नी 

दूसरा गुण जो दूसरी श्रेणी के लोगों में देखने को मिलेगा, 
उसका सम्बन्ध उस लगन से हैः जो उनमे सफछता की ओर 
बढ़ने की होती है। उस लगन के कारण उनमे सफलता पाने 
के अतिरिक्त और किसी चीज की इच्छा रह ही नहीं जाती। 
वे अपने श्रम का कभी बदला नहीं चाहते, वे तीनों प्रकार के 
बदलों से बहुत ऊँचे उठते चले जाते हैं। उनके उस गुण का 
नाम “निश्शुल्कता' रखा जा सकता है। तीन प्रकार के बदले 
होते है--काम के बदले काम, काम के बदले दाम, और काम 
के बदके इनाम। वे किसी की सेवा करके यह कभी आशा 
नहीं रखते कि वे उससे सेवा पायंगे और न किसी की सेवा 
करके वे पैसा पाने के इच्छुक होते हैं, वे यह भी नहीं चाहते 
कि जिनकी उन्होंने सेवा की है वे उनकी जा-बेजा तारीफ करें। 
वे अच्छी तरह से जानते हैं. कि यह बदले सफलता के रास्ते भे 
डर से कम खरतनाक चीज नहीं है। वेतो सफलता की 
प्राप्ति को ही अपने ध्येय की प्राप्ति मानते हैँ। वे सानसिक 
और भत्मिक सुख को शारीरिक सुख से कहीं वड़ा मानते है। 
उनका यह विश्वास दिन पर दिन दृढ़ होता जाता है कि मान- 
सिक और आत्मिक सुख शरीर को स्वस्थ बनाए रखने के 
लिए हर तरह काफी है। इसीलिए वे शरीर की ओर बिना 
देखे हुए भी उसको स्वस्थ वनाए रख सकते हैं। 

तीसरा गुण जो उनमें पाया जाता, वह होता है प्रसन्‍नता | 
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पयुंवण प्र व्याम्यानमाला 


दूसरी श्रेणी के छोग सेव हसमुख पाए जायेंगे उनके 
हँसमुख रहने का कारण साफ हैं। उनको सफलता की 
प्राप्ति मे इतना बिश्जास हो जाता है कि सफलता उनको 
साममे दिखाई ढेने लगती है। वे बहपूवक यह कह सकते 
हैं. कि उनका अमुक काम अमुक दिन पूरा हों जायगा। 
जिस तरह जंगल मे भठके हुए मनुष्य का चेहरा सीधे रास्ते 
पर आकर खिल उठता है, दीक उसी तरह से अविश्वास के 
जंगल में भटकते हुए विश्वास के सीधे प्र पर आने से 
प्रसन्‍्नता चेहरे पर छा जाती है। सफछता-पथ के पधिक 
को छोक-संप्रह की आवश्यकता होती है। लोक-संग्रह के लिए 
प्रसत्त-वढन होता अत्यस्त आवश्यक है। इसलिए बिना 
प्रसलनता के कोई मनुष्य सफछता के मार्य में आगे नहीं चढ़ 
सकता। यह प्रसन्‍्वता अजित नहीं करनी पड़ती। शुस्‍्से, 
घमंड इत्यादि को काबू में छाने से अपने-आप उत्पन्न हो 
जाती हैं। जिस तरह कथा आम अपने-आप पकने पर, 
पीछा हो जाता है, ठोक इसी तरह गुस्सा, घमंड इत्यादि 
विश्वास की यर्मी पाकर प्रस्नता में परिवर्तित हो जाते हैं 
चौथा गुण जो उनसे पाया जाता है, उसे 'निर्बयता' के 
नाम से पुकारा जा सकता है। अब उनका कोई वैसे नहीं 
रह जाता। अगए कोई चेरी रद जाते हैं, तो बह होते हैं उनके 
हुगूंग। सफछता के मार्ग में अपने दुर्गुणों के अतिस्कि दूसरे 
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सफलता की कुझ्छी 


भनुष्य या और कोई प्राणी बाधक नहीं हो सकते। यदि 
ऐसा होता तो संसार में न कोई नेता वन सकता, न कोई 
महापुरुप। इसी 'निर्वेयता' के कारण उनमे यह चार वात्ते 
पद्ा हो जाती है। वेन कभी किसी की थुराई करते, न कभी 
किसी की घुराई सुनना पसन्‍्द्र करते। वे बुराई करते जरूर 
हैं, लेकिन सिर्फ अपनी। थे औरो के कपुर को अपना ही कपूर 
मानने लूग जाते है। वे यह खूब जानते हैं कि यदि एक 
मनुष्य महापुस्ष होकर जगत को तार सकता है तो एक नीच 
महापापी होकर डुबो सकता है। यही कारण है कि जब जब 
इनके साथी गलतिया करते हैँ तो वे अपने को ही उन सब 
का सरल कारण मानते हैं। वे अपने आप मियामिट्ह्‌ नहीं 
चनते। और थे वन भी कंसे सकते ६१ जो दूसरों की 
गलती को अपनी गलती सममता है, उसे अपनी तारीफ़ करने 
का मौका ही कहा मिल सकता है? हा; वे दूसरे के गुणों 
का बखान फरने मे क्रमी नहीं चूकते ! ऊपर बताई हुई चार 
बाने भी उसमे अपने-आप आ जाती है, कुछ प्रयत्ञ नहीं 
करना पड़ता! 

इस निर्वयता से लगा हुआ एक गुण इनमे और उत्तत्न 
हो जाता है। उसको रोक-धास के नाम से पुकारा जा सकता 
है। इस गुण की बजद से उन्‍हें मार्ग मे चलमे में वही 
सुविधा होती है। उन्हें अपने अभीष्ट स्थान पर पहुँचने की 
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इतनी फिक्र नहीं होती जितनी अपने साथियों को हताश न 
होने देने की। वे अपना बहुत सा समय उन साथियों को 
उत्सादित करने में ढगा देते है जिनको वह निरुत्साहित पाते 
है, इनकी भूछों को वे भूल ही नहीं मानते किन्तु उनको 
सममाते हैं कि यह भूठ तो ऊपर चढ़ने की सीढ़िया है। 
सफछता की यह्‌ परिभाषा कि बह असफछताओ का पुशञ्न है 
ऐसे ही लोगों की बनाई हुई माहम होती है। यह परिभाषा 
निरुत्सादित में उत्साह फूँकने मे भंग का काम करती है । इस 
शेक-थाम गुण से औरो का छाभ हो या न हो, उनका अपना 
आत्मा खूब बल प्राप्त करता है और सफढता की मूर्ति क्षण 
क्षण स्पष्ट होती चढी जाती हे। संसार के बडे बडे विजेताओं 
मे यह गुण चहुत बडे परिमाण में पाया जाता है। यही 
कारण हे कि उनकी उपस्थिति मात्र से विपक्षी घवरा कर 
उनकी शरण आजाता है। नहीं तो छात्रों की संख्या मे 
एक व्यक्ति का मूल्य ही क्या। 

ऊपर गिनाए हुए शुण जेसे और भी गुण उनमे प्रगट हो 
जाते है. और इसीलिए वे अन्य मनुष्यों से प्रथक फिये जा 
सकते हैं. और. पहचाने जा सकते है। उन्हें पहचानने की जरू- 
रत ही नहीं रह जाती। जो उन्हें पहचानने जाता है, वह 
उन्हें देख कर उनकी ओर इतना खिंचने रूगता है कि उनमे 
मिल जाता हे और उनको अपना ही समझने लगता है। उसे 
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सफहता की छुद्धी 


यह बात याद ही नहीं रहती कि बह उसे पहचानने आया 
था। अविश्वास के म॑झेट में फसी दुनिया ऐसे लोगों को 
सिद्ध नाम से पुकारती है। जो उनसे मिलते नहीं, वे उन्हें 
जादगर कहने 2 और इस त्तरह से अनेको नाम से बे पुकारे 
ज्ञात है। 

धीरे धीरे ऐसे लोगो की प्रसन्नता विश्व-प्रेम का रूप 
धारण फर छेती है और सफलता के तत्व उनके सामने इतने 
भाफ़ हो जाते हैं कि मिस तरह हाथ पर रक्खा हुआ आवढा | 

जब सफलता एक है, तव राजनेतिक सफलता, आर्थिक 
सफलता, धार्मिक सफलता के तत्व अछूग अलग नहीं हो 
सकते । सफलता के तत्वों का जानकार क्‍या राजनेतिक 
प्लेत्र, क्या आधिक क्षेत्र, क्या धार्मिक क्षेत्र सब मे सफल हो 
सकता है। 

ऊपर कहा जा चुका है. कि सफलता नाम है उस शक्ति 
के घान का, जो हमारे अन्दर मौजूद है। तब सफलता के 
तत्व भी हमको अपने अन्दर से ही प्राप्त होंगे। उनको 
खोजने के लिए हमे दुनिया मे न घूम कर अपने अन्दर ही 
घूसना पड़ेंगा। विचार करने से सफलता के तत्व यही हो 
सकते ह--- 

१--हमारी शक्ति यानी हम। इसका और छोटा नाम 
“खत” रखा जा सकता है। तब एक वत्व हुआ-स्व । 
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२-वह चीज जो हमारी शक्षित को नहीं जाने देती। 
यानी यह कि हम क्या हैं, इसका पत्ता नहीं लूमते देती। 
एक ही शब्द भे उसको “पर' कहा जा सकता है। 
३- यह पर स्व तक कैसे आया ? यानी तीसरा तत्व हो 
सकता है “पर का स्त्र तक पहुँचने का रास्ता” । 


४-इस पर को स्वर मान वेठना। चह हुआ चौथा तत्व। 
१-पर के स्व तक आने के रास्ते को रोक देना। 

६--पर के स्व मानना छोड़ देना । 

७--अपनी शक्ति को ही सफलता सममना। 


राजनेतिक क्षेत्र मे अपने देशवासी “स्व” नाम से पुकारे जा 
ते हूँ। विदेशियों को “पर” नाम दिया जा सकता है। और 
इसी तरह शेप तत्व समझे जा सकते हैँ। 


आर्थिक क्षेत्र मे अपह्दी पूंजी “स्व और दूसरे की लगी हुई 
पूंजी "पर कही जा सकती है ओर सफलता पाने के लिए इस 
“पर” से हो छुटकारा पाने से काम चल सकता है । 

धार्मिक श्लेत्र मे यही 'स्व' आत्मा बन जाता हैं और 
गुस्सा, घमंइ, रोप इद्मादि कर्म “पर” कहलाते हैं। आत्मा को 
समभना ही धार्मिक क्षेत्र मु सफलता या मोक्ष नास पाता है । 

इन सब तत्वों को समझ कर दूसरी श्रेणी के सनुप्य तीसरी, 
चौथी श्रेणियों को रांवते हुए पाचवी श्रेणी से प्रवेश करते हैं। 
और इसी तरह तेजी से आगे चढ़ते हुए वे अपनी शक्ति से 
मिल जाते हैं. ओर वे साकार सफ्छता बन जाते हेँ। फिर वे 


जिस क्षेत्र मे भी अवेश करते हैं, सफल होते हैँ पर अभिमान से 
दृग रहने है । 





काश 
पर 
7] 

प 


देव ओर पुजारी * 


[ फक्ता--श्री यगनविहारी मेहता; किलकता '] 
-कच्त्तहिगगछ 


(१) 


क्रास के अ्रसिद्ध विचारक रोस्याँ रोलाँ ने एक वार कहा था 
कि “मजुप्य-जाति ने सदियों तक ईसामसीह के आने की 
प्रतीक्षा की पर जब बास्तव मे इसामसीह ढुनियाँ मे आया 
तो उसे फांसी पर छटका दिया, और अगर फिर भावे तो वे 
डसे फिर फाँसी पर छटका ढंगे।” यह बात सोचने में तो 
दुखढ मालछम होती है पर बास्तवव मे है सच। सदियों के 

& वक्ता ने अपना भाषण अग्रेजी में लिखा था, उसका हिन्दी 
अनुवाद ही यहाँ दिया जाता है।. --सन्‍्त्री 
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धार्मिक और नेतिक विकास के वाद भी आज़ क्या सानव- 
जाति सत्य, शिव और सुन्दर के आदर्शो को समझने छगी 
है जिनकी स्थापना में दुनियाँ के महान पुरुषो ने अपना जीवन 
खपाया ओर मृत्यु तक का स्वागत किय्रा | कभी कभी तो सचमुच 
यह शंका होने छूगती है कि फ्या वास्तव भे इन सहाय पुरुषो 
के अवतार से संसार को कुछ ढाभ हुआ है। आज पर्युपणपर्व 
के इस पवित्र सप्ताह मे सम्यगू दर्शन, सम्यग्‌ ज्ञान, सम्यग्‌ 
चारित्र रूपी रतरत्रयी धर्म के प्रचारक चरम तीर्थडवर श्री महावीर 
की स्मृति को ताजा करने जब हम यहां एकत्र हुए है तो इस 
अवसर पर हमे ऐसी शकाओ पर शान्ति से विचार करना 
चाहिये । 
एक अंग्रेज विचारक मैश्यू आरनोल्ड ने कहा है कि 
“एथ्ाहणा ॥8 ्रणाभाए ०पलाल्व॑ 99 शाका097 अर्थात्‌ 
आवुकतामय नीति का ही नाम 'घर्म' है। हम जिसे ध्यर्म! 
कहते हैं, वह एक गंभीर और व्यापक शब्द है। सच पूद्चिये 
तो मनुष्य को किसी चीज के सहारे की, आहम्ब की, उसमे 
विश्वास रखने की निताल्त आवश्यकता होती है। ढख को 
सहने की और मौत और उसके भी परे परछोक का मुकाबला 
करने की हिम्मत साधारण आदमी मे नहीं होती। उसे श्स 
असीम विश्व मे किसी सद्दारे की जहूरत होती है और यह्‌ 
जरूरत सदा धर्म पूरी करता आया हे और विशेषकर उन 
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महापुरुषो की जीवन-कथा जिन्हे हम विभिन्न धर्मों के संस्थापको 
के रुप मे पहचानते हू । बुद्धि कुछ भी कहे, आखिरकार व्यक्तिगत 
उदाहरण ही -किसी बुद्ध, फिसी इसामसीह, मुहम्मद या महावीर 
का जीवन ही - सदा हमारा पथ-प्रद्शक रहता हैँ। तभी तो 
यूनान के भ्सिद्ध विचारक अरस्तू (8750000) ने अपने नीति- 
शासत्र मे यह कहा है कि सदाचारी आदमी ही सदाचार परखने 
की अन्तिम कसोंटी हैं और उसका जीवन ही सदाचार का 
जीता-जागता उद्ाहरण। सारा तक कर चुकने पर अस्त मे 
हम इसी नतीमे पर पहु चते है कि “महाजनों येन गतः स 
पंथा "--महापुरुष जिस मार्ग पर चले हैँ, वही हमारे छिये श्रेष्ठ 
हैं। आज समानता के युग मे शायद इस प्रकार की व्यफ्ति 
की उपासना समयानुकूछ न साह्म हो पर अन्तिम सत्ता जा 
के हाथ मे होते हुए भी तो उसके संचालन के लिये एक मद्दान्‌ 
और निरमिमानी नेता का होता जरूरी है । इसे आप पश्चिमी 
तानाशाही न समझ जिसने सत्ता के मद से लिप्त राजनीति के 
द्वारा आत्मा की आवाज को दवा दिया हे और जिसने जातीय 
भेद्‌-भाव, घृणा और हिंसा के आधार पर एक प्रकार का जनूत 
पंदा किया है। जो अबतारी पुरुष था पेगम्वर हुए हैं उन्होने 
संसार के लिये ही संसार को छोडा है, सर्वस्त॒ त्याग करके 
उस पर और भी अधिक अधिकार पाया है | और फिर हमें यह 
भी खयाल रखना चाहिये कि यह यूरोप और अमेरिका आदि 
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पश्चिमी देशों के आध्यात्मिक दिवाले का ही परिणाम है जो 
उन देशों में इस दरह के विपम सिद्धात घर कर सके है। 
बहाँ की तानाशाहियों ने धर्म का स्थान लिया है। इन दंढों मे 
भी धर्म ही की तरह पूजा, क्रिया-काण्ड और प्रतीकों की कमी 
नहीं है। इतिहास घरावर यही सिखाता हू कि सिद्धातो और 
आदशों की तरह व्यक्तित्व भी जनता पर उतना ही असर 
करता है। अवतारी पुरुष का एक आत्मद्याग-प्रेम और उदारता 
का एक भी काम-उसके पीछे आने वाले पद्थर शिष्यों के 
सेंकड़ो उपदेशों और क्रिया-काण्डों से ज्यादा मानव-हृदय पर 
असर करता है। वास्तव में किसी भी धार्मिक आस्दोलन की 
यह विशेषता भी है. और कमजोरी भी कि उसके प्रचार के 
लिये केवल सिद्धाल्तों मे विश्वास होना ही काफी नहीं है परन्तु 
उन सिद्धातो मे जीवन डालने और समझाने वाले एक महान 
आत्मा की भी आवश्यकता होती है। 


(४३२) 
श्रीकृष्ण ने भगवद्‌ गीता मे कहा है-- 
यदा यदा हि घर्मस्य, ग्लानिर्ममति भारत। 
अम्युत्यानमघर्मस्य, तदात्मानम्‌ सुज़ास्यहम्‌ ॥ 
जब जब धर्म का हास द्वोता है और अधर्म का प्रसार, तब 
तब में अवतार छेता हूँ । जम परम्परा के अनुसार भी समय 
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समय पर मानबजाति फे फल्याण के लिये तोथंकर या अहंत 
सत्य का ज्ञान कराने के लिये उत्पन्न होते है। अहंत की श्रेणी 
मानव-विकास की सब से ऊची सीढी है। इसी श्रेणी में तीथ- 
कर मनुष्य के चरम लक्ष्य मुक्ति की प्राप्ति के लिये सोक्ष-मार्ग 
का उपदेश देते है। मनुष्य-समाज मे तीथंकर का स्थान उतना 
ही उचा है जितना अन्य धर्मों के पेंगम्बरों या अवतारों का । 
यही महान पुरुष, चाह उन्हे अवतार कहिये या पेगम्बर या 
तीथंकर, हमारे मार्ग में ज्ञान का प्रकाश करते है। 

पर, यदि हम जीवन को देख दो धर्म केबल व्यक्तिगत या 
आध्यात्मिक चीज ही नहीं है। वह एक सामृह्दिक वस्तु भी है 
ओर धीरें धीरे प्रत्येक धर्म एक संस्था का रूप छे लेता है जिसके 
अपने विधि-निषेध के नियम और क्रिया-काण्ड बन जाते है। 
इसका एक संगठन खड़ा हो जाता है और उस संगठन मे 
मानने वाढे और उसकी रक्षा करने वाले अनुयाइयो का समूह 
भी। जिस तरह प्रकृति मे प्रत्येक भाव का विरोधी भाव 
पेदा दो जाता है; वही द्वाल धर्म का भी है। संसार या तो 
महात्माओं की अवगणना करके या फिर उनके उपदेशों के 
शब्द मात्र का निर्जाब अनुकरण करके उन्तकी विडस्वना करता 
है। ससार के सभी धर्म-संस्थापकों की छगभग एक ही गति 
हुई है और वह यह कि संसार उनके आदुशों पर चढने के 
बजाय उसकी पूजा करता है। किसी भी धर्म के अुयाई 
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उसके प्रवर्तक से कितने दूर चले जाते है, इसको एक बार यूरोप 
के प्रसिद्ध तत्ववेत्ता नित्गे (0::20८) ने बहुत ही सुन्दर शब्दों 
में समझाया था। उसने कहा था कि दुनिया में एक ही सच्चा 
ईसाई पेदा हुआ था और वह था खर्य ईसामसीह जिसे लोगों 
ने फासी पर लटका दिया । हो सकता है कि नित्शे के वाक्य 
में कुछ अठिशयोक्ति दो पर इसमे सन्देह नहीं है कि पंगम्बरो के 
सजीब सिद्धात उनके अनुयाइयों मे निर्जीब क्रिया-काण्ड का 
रूप धारण कर छेते है, युग-दृष्टा की उदार और व्यापक दृष्टि 
अन्घविश्वास और रूढि का रूप घारण कर लेती है। वास्तव 
में देखा जाय तो किसी भी धर्म का हास जितना उसके विरो- 
धियों के बिरोध मे नहीं दिखाई देता, उतना उसके अनुयाइयों 
के रूढ़ि-पाछम मे नजर आता है। 
फिर भी मानवज़ाति के इतिहास में धार्मिक संगठन 
का एक महत्वपूर्ण स्थान रहा है। धार्मिक संगठन की 
अपनी सर्यादा बनी, परपरागत धर्म-गुरुओों को गद्दियाँ 
स्थापित हु$ मल्दिर और मसजिद अगाथ सस्पति के केस 
बन गये; उनके अपने नियम और कानून बने और उन नियमों 
के साथ साथ उनके फछ ओर दण्ड भी निरधारित हुए। 
करीब करीब सभी देशों मे इस प्रकार के संगठित घर्मो के 
शुरुओं की सत्ता इतनी बढ़ी कि उसने वहां की राजनैतिक 
सत्ता से भी टक्कः छो और कहीं कहीं तो वे सारी राज्य- 
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व्यवस्था के सूत्रधार ही बन बेठे। भारतवे में क्षत्रियों 
और ब्राह्मणों की स्पर्धा और यूरोप से पोषों और राजसत्ता 
के बीच संघर्ष इसके उदाहरण हैं। वास्तव में धर्म-गुरुओं की 
इस परम्परागत सत्ता के रूढ हो जाने के कारण ही फिर 
नये धार्मिक आल्दोलनों का जन्म होता है। बुद्ध और 
महावीरने हिल्दू धर्म में रूढ़ प्राह्णफ-सत्ता के विरुद्ध और यूरोप 
में ल्यूथर ने रोम की पोप सत्ता के खिकाफ बगावत को। 
सभी संगठनों भे एक प्रकार की अनुदारता या कड़ाई 
आ दी जाती है। धार्मिक संगठन में भी रूढिवाद, अनुदारता 
और अपने-पराये की भावना घुस जाती है। प्रत्येक धर्म 
के गुरु अपने द्वी दृष्टिकोण से सत्य का प्रतिपादन करते है; 
उसी को अन्तिस सत्य बताते हैं और उस सत्य को जो 
बचन या कर्म से नहीं मानते, उन्हें दण्ड देते हैं। इतिहास 
के किसी भी निष्पक्ष वाचन करने वाढे से पूछिये कि धर्मा- 
न्धता ने कितनी बुराइयों को जन्म दिया है। धर्म के माम 
पर बडी घड़ी लडाइया छडी गई हैं। एक जाति ने दूसरी जाति 
पर अत्याचार किये हैं और उसका बहिष्कार किया है। परम्परा- 
रूढ धर्म-गुरुओं ने ज्ञान और विज्ञान के विकास मे वाधाएं 
डाली हैं और बनी हुई व्यवस्था मे किसी भी प्रकार के फेर- 
फार का विरोध किया है। उन्होंने जनता को यही सिखाया 
है कि अपनी आत्मशुद्धि के लिये या परमात्मा को छुश 
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करने के लिये मल्दिरों मे या उनके महन्तो को दान देना या 
ब्रत-उपंवास करना काफ़ी है। जन धर्म ने तो ऐसे स्वार्थी 
महन्तों की भक्ति को और इनके बताये हुए भार्ग पर चलने 
को एक प्रकार का मिथ्यात्व वतछाया है। आज भी हम 
हिन्दुस्तान मे भिन्न मित्न लोगो से इस प्रकार की वान मुनते 
है कि हमारा धर्म खतरे में है। वास्तव में धर्म से उनका 
मतलब अपनी भीतिक मुल्न-सामग्री और इच्चाओं का ही 
होता है फ्योंकि यह तो मानने में मह्ीं आता कि धर्म जंसी 
चीज के अस्तिल और विनाश कला केवछ रोटी के टुकड़ों 
और रोटी के वदवारे से कोई सम्बन्ध हो। धर्म फनास पर 
कभी कभी तो एक ही धर्म के अनुयाई आपस में सर फोड़ 
देते हैं और ऐसी वातों पर जो बुद्धि से सोचते पर निकम्मी 
माछ्त होती है। इससे भो आश्चर्य की वात तो यह है 
कि ईपवर और मुक्ति का संदेश अनता तक पहुदाने के टिप्े-- 
धर के प्रचार के लिये-छोगों ने तहबार और वन्दूक काम मे 
छात्रे में भी आगा-पीछा नहीं किया। यह सच ह कि 
आज पश्चिम मे आदसी की पशुदा आर्थिक और राजनैतिक 
हेत्र में दी ज्यादा भ्रस्कुटित हुई है पर हिन्दुस्तान भे वो 
आज भी धार्मिक भेद-साव अपनी अनुदारता में राजनीति 
से वान्नी छे जाते हैं। 

ऊपर की दलों से यह तो आप क्षो माहम हो गया 
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होगा फि प्रत्येक धर्म की सब से बडी बुराई उसके एक 
सीमित सम्प्रदाय बन जाने में और महल्तों, क्रिया-काण्डों 
और छझड़ियों की परम्परा में है। और इसी के कारण फिर 
विचार-क्रान्ति और धर्मो के प्रति अरुचि पेदा होती है। 
जेसा एक वार बुद्ध-जयन्ति के अवसर पर गाधीजी ने कह्दा 
था, “पुज्ञारी ही अपने देव की आत्मा का खून करते है।” यह्‌ 
ठीक है कि शास्रों और सूत्रों को जिन्हे ईश्वर-प्रणीत कहा 
जाता है, आम छोगों को समझाने के लिये और उन्हे धर्म 
मे दीक्षित करने के लिये गुरुओं की या महल्तों की आवश्य- 
कृत्ता होती है पर क्‍या यह माना जा सकता है कि ऐसे 
धर्म-गुरुओं मे जो आध्यात्मिक गुण होने चाहिये, वे पुश्तेनी 
था जाति विशेष के कारण या परम्परागत केवछ गुरु की 
गद्दी पर बेठ जाने से आ सकते है। इस तरह की गुरु-परस्परा 
की सब छाभ-द्वानियों को देखते हुए यह मानना पढता है 
कि यह परम्परा ही सत्ता और रूढ़िवाद की पोषिका बन कर 
धर्मो को अनुदारता, अत्याचार और दृम्भ का दोषी 5हराती 
है। आत्मा और परमात्मा के बीच ऐसे दलालों की जरूरत 
नहीं है। 
(३) 

पर, आप मेरी बात से कोई गलतफ़्हमी पेदा न करें। 

धर्म की आत्मा उसके घाहरी ढाँचे से ऊपर होती है। क्या 
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महापुरुषों के, धरमन्प्रवर्तों के जीवन से मानबजानि को 
नेतिक विकास की शिक्षा नहीं मिली १ क्या ऋर्होंने अपनी 
ब्यापक और गहरी हृष्टि मैं लागों आगमियों मे सद्ा उ्पन्न 
नहीं की १ मानवज़ाति में चाहे अभी तक से शसिशा भें 
ज्यादा प्राति न की हो, पर गानब-प्रद्वति में जो सुधार और 
विकास हुआ है उससे भविष्य तो कमर में क्रम इश्ज्बल 
माद्म होता है। साहिय, संगीत. शिल्प और फछा क्रो, जो 
मानवजाति के वास्तविक विकास के सूचक है, धार्मिद 
भावना से बडा प्रोत्माइहन मिला है। और हम इस अत्यन्त 
सृक्ष और अगाध तन्वगान को भी सि भूल सकने जो 
भिल्ल भिल्‍ने धर्मो में प्रकट हुआ है होली कि भानवगान और 
क्रिया की ऊँची से ऊँची वस्तु भी आत्मा का पेबल एके 
अपूर्ण प्रतिविम्ध ही दै। मलुष्य की सहज कमजोरियां उससे 
आध्यात्मिक विकास को रोकती £ पर पंगम्बग के जीवन 
के ज्वलन्त उदाहरण, उनकी साथना, सफटता और असफलता 
भनुष्य की प्रगति में उसके पथ-प्रदशक बनते £ और मेकड़ो 
हजारों वर्षो के बाद भी हमे इस बात की सूचना करते रहते 
हैं कि आत्मा कितनी ऊँची उठ सकती है। जब हम धर्म की 
बुराइयों पर नजर ढाल तो साथ ही साथ इस बात को भी 
न भूलें कि धमे ही मनुष्य के सामने निःस्वार्थ सेवा और 
जाग का आदर्श रखता है और उसमे अपने से ऊँचे किसी 
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आदर्श शक्ति या आत्मा फे प्रति भक्ति पेद्ा करता है। 
धरम ने ही मनुष्य को अपनी प्रकृति से ऊपर उठाया दै। तर्क 
था उपरेश से चाह विश्वास जमे या न जमे, भ्रद्धा उत्पन्न हो या 
नहो पर एक वास्तविक ज्वलन्त उदाहरण हमारे हृदय मे 
परिवर्तन कर ढंता है। 

और देशों को तरह हमारे देश मे भी बडे बढे सन्त और 
क्रूपि हुए £ जिन्होंने जीवन के तथ्य को समझा दे और सासा- 
रिक मुझसों की क्रण-संगुरता का अनुभव किया है। उनकी 
आत्मा की उहान को, उनकी भावनाओं को हम शायद बकेल्ना- 
मिक कसौटी परम कस सके फ्य्रोंकि जैसा महाकवि गेटे ने 
पड़ा था, “सत्य फहा नहीं जा सकता, उसका अनुभव ही किया 
जाता है।” मीराबाई। कबीर, रामठास और चंतत्य जैसे सन्तों 
के भक्तिस्स की थारा भारतवर्ष की ऐसी सम्पत्ति है जो दूसरे 
देशों के उपनिवेशों इत्यादि की सम्पत्ति से कहीं ऊँची है। धर्म- 
संग्धापकों नेइस बात पर बहुत जोर दिया है कि सघा धर्म कैच 
उपदेश था क्रियाकाण्ड नहीं पर वह वस्तु है जो जीवन में उतारा 
जा मऊे। उदाहरण खरूप महावीर के बाद जेन धर्म का सुदूर 
देशों मे-उत्तर में सिन्धु फे किनारे से लेकर दक्षिण भारत 
तक मे-ख़ूब प्रचार हुआ और उसके साथ साथ अहिंसा और 
सामाजिक कल्याण की उदात्त सावनाओं का भी। कहा 
जाता है कि सम्राद चल्द्गुप्त मौये खबं अपना राज्य छोड़कर 
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श्री भद़वाहु फे साथ दृक्षिण गये थे। उसी प्रकार अशोक के 
समय में बौद्ध धर्म का प्रचार हुआ। 

सहुष्य के लिए आध्यात्मिक विकास का सव से सरल मार्ग 
दूसरे मनुष्यों की सेवा का है। इसीलिए जन धर्माचा्यों ने 
कितने ही प्रकार के अहंकार बत्तठाये हैं जो आत्मा के विनय 
रूपी गुण के विरोधी हैं। ज्ञाति का अभिमान भी उनमे से 
एक है, क्योकि खय॑ भगवान्‌ ने चतलावा है कि एक मांग 
अर्थात्‌ चांडाल भी, अगर उसकी श्रद्धा सभी है तो देवों का 
देव समझा जावगा। आज भी हम देखने हैं कि दीन-दुलियों 
की सेवा मे घर्म की सद्दी आत्मा रहो हुईहै। धर्म कमी 
वर्तमान के सुरुगते हुए प्रश्नों की अवगणना करके ठहर नहीं 
सकता। से वे प्रश्न सुलफाने ही होंगे। धार्मिक कहलामे 
वाले महुष्य का यह कतत्य है कि वह पुजारियों के मतों की 
धपेष्ठा जनता के भोजन के प्रश्न का अधिक खयाल रखे | महंत 
क्या उपदेश देते हैं, इससे अधिक इस बात का विचार करे कि 
उनके अनुयायी क्या करे हैं। जीवन कोई सरल वस्तु नहीं 
है। मुक्ति या आत्मयुद्धि के छिए कोई महपट से पहुँच जाय॑, 
ऐसा सीधा रास्ता नहींहै। जैसा बु॑न्ड रसेल ने कहा दै, 
“हमारे जीवन का ध्येय सिर्फ इतना ही नह है कि हम जेसे तेसे 
ईश्वर के कोप से चचते हुए अपना जीवन पूरा करें। यह संसार 
हमारा है; और अगर हम चाहें तो इसे स्वर्ग या नरक वना 
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सकते हैं।” सच्चा धर्म मनुष्य के व्यक्तितत और सामाजिक 
सभी क्षेत्रों को छूठा है ओर उसका ध्येय सामूद्दिक प्रयक्ञ से 
समाज की उन्नति करना है। जैन धर्म के सिद्धात का केर्द्र 
भी यही है कि मनुष्य-जन्स देवगति से भी ऊँचा है। देवों 
के राजा देवेन्द्र भी यदि चाहे तो सीधे मोक्ष मे नहीं जा सकते | 
उन्हे इसके लिए मनुष्य-भवर में आना ही पढ़ेगा। यह एक 
बहुत महत्त्वपूर्ण सेद्धातिक सत्य है कि सलुष्य-जीवन संसार 
के सव धन-दौलत से बढ़कर है। पर दुख इस बात का 
है कि धर्म के नाम पर ध्यक्तितत आचार-विचार तो घराबर 
सिखाये जाते है, किन्तु धर्म की आत्मा भुछा दी जाती है तथा 
सामाजिक और सामूहिक जीवन से धर्म अछय हो जाता है। 
और भाज के हमारे पढ़े-लिखे नवयुवक हमारी पुश्तेनी धार्मिक 
भावनाओं से तो दूर हो ही गये है, पर पश्चिम की सामाजिक 
कल्याण और विवेकपूर्ण दान-दृत्ति की भावनाओं को भी 
उन्होंने नहीं अपनाया । पश्चिम मे भी जो छोग मानंव-समाज 
के दु खों को कम करना चाहते हैं, उनमे धार्मिक भावना आये 
विना नहीं रहती, चाहे वे धार्मिक मठों या संस्थाओं को 
कितना ही घुरा सममते हों। साम्यवादों रूस के कुछ प्रसिद्ध 
साम्थवादियों की तुलना भी त्याग और संयम की दृष्टि से 
किसी भी धर्म के साधुओं से की जा सकती है। हिटलर के 
$ हिए भी खय॑ एक अंग्रेज विचारक ने; जो उसके सिद्धातों और 
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कार्यों से सहमत नहीं है, यह कहा है कि नेतिक पतन और 
नास्तिकता के आज के युग में बह, अर्थात्‌ हिटलर, आत्स- 
त्याग, कतब्य-भावना और देश के लिए निजी सुर्ों का वलि- 
दान करने की दृष्टि से एक ऐसा व्यक्ति है जिसने संसार को यह 
दिखलाया है कि आत्मा भौतिक सुख्तों से उपर है। जब 
कि बुद्धि में विश्वास करने वाठे आज के शंकाशीछ युवक्क केवल 
शंका ही करते रहते हैं, तव साम््यवाद या फासिज्म जनता की 
श्रद्धा और विश्वास की भूल मिटाते हैं और उसके सामने आदर्श 
उपस्थित करते है। आज जो राष्ट्र फासिज्स या साम्यबाद 
को बुरा सममते है, वे जब तक अपने राष्ट्र मे इस तरह की 
असीम आत्मशक्ति, नेतिक नियन्त्रण और आदशे उपस्थित 
नहीं करते, तब तक संसार मे नया थुग केवल खग्न रहेगा । पर 
सह नेतिक वछ कहाँ से मिले ९ 
(४) 

कुछ विचारकों का कहना है कि विना हृदय-परिव्तन के 
अव संसार को नाश से नहीं बचाया जा सकता। छुछ तो 
यह भी कहते हैं कि इस दुनियां मे एक नये पेगम्वर की आव- 
श्यकता है। बहुत से ऐसे भी सम्पदाय हैं, जो उत्सुकता से 
ऐसे अवतार की प्रतीक्षा कर रहे हैं, जैसे संसार मे अभी तक 
सहापुरुष था अवतारों की कमी रही हो। हमसे किसी नये 
अचतार की आवश्यकता नहीं, जो हो गये हैं. उन्हीं के आदेशो 
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का अगर हम पालन कर तो काफी है। कुछ छोग तो यह भी 
चहते है. कि इतिहास के आरंभ से अब तक धाभिक संगठनों ने 
अनुद्ारता, चहम और अत्याचार का पोषण करके मानवजाति 
का भछा करने के बदले बुराई ही अधिक की है। उधर कट्टर 
पंथी अपने अनुयाइयों की संख्या बढ़ाने और एक-दूसरे के 
धर्मों की समालोचना करने मे ही मप्त रहते है 

इन शंकाओं और समालोचनाओं का समाधान होना 
जरूरी है, पर हम परख केसे कर-धर्म-अवर्तकों द्वारा जीवन में 
उतारे हुए आदर्शो से या इनके अनुयाइयों के रूढ़िवाद से १ 
सिद्धाल्तों की तुलना तो केवछ बोद्धिक चीज है क्योंकि एक 
पैगम्बर से दूसरे पेगम्वर के उपदेशों में कोई बहुत ज्यादा अंतर 
नहीं है और इसलिये भी कि उनके अनुयाइयों के जीवन मे 
वे बातें नहीं के बराबर है। दूसरी ओर अगर हम विभिन्‍न 
धर्मो के अन्ुुयाइयों के आज के जीवन की तुलना करें तो यह्‌ 
काम असंभव हो जायगा। पर, अगर नास्तिकों और कहटूर- 
पंथियों दोनों का समाधान करना हो तो घामिक धृत्ति वाले 
मनुष्यों का करतंव्य है कि वे धामिक संगठनों की दीवारों के 
ऊपर उठकर धर्म-संस्थापकों के उपदेशों को महल्तों की या 
पद्दथर साधुओं की भाषा से नहीं, पर अपनी सहज बुद्धि के 
अनुसार सममे का प्रयन्न कर और उसके अनुसार आचरण 
करें। “धर्म! को बचाने का और उसे मानवज़ाति की सेवा 
की ओर प्रगतिशील करने का यही एक मात्र उपाय मुझे दिखाई 
देता है। अनुवादक--श्री सिद्धराज ढह्ठा 


[ ४१ ] 





धर्म क्या है ? 
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जिस विषय पर भुझे वोलमा है, वह हैं यह कि धर्म 
क्या है। यह धो मेरे लिये घबराते वाली वात है। धर्म- 
शाक्ष में क्या जानता हूं? पर धर्म शायद जानने की वस्तु 
नहीं; वह तो करने की है। यह नहीं कि विन जाने करने 
की हो, पर करने द्वारा ही उसे जानना होता हैं! क्रिया नहीं 
वो ज्ञान नहीं। यानी बोलने से तो धर्म का सम्बन्ध है ही 
नहीं। भीड़-माड़ से भी उसका वास्ता नहीं है । धर्म की साधना 
एकान्त मे होती हे और मौन द्वारा होती है। बोलने से 
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तो वाद बनते हैं। वाद से विवाद खड़े होते हैं। अनेकानेक 
तो आज बाद हैं। उन वादों मे आपस में खींचतान है 
और अनबन है! तू-तडाक और मार-पीट तक सुनी जाती 
है। बोलकर उस कलह के कोलाहुछ में अक्सर बढ़ती ही 
हुआ करती है। तब उस बोलने मे धर्म कहां रफ्खा है? 
इससे ब्ृथा बोलने से बचना ही धर्मानुकूछ हो सकता है। 

धर्म अनेकता मे मेल पैदा करता है। बहुतेरे जो बाद- 
विवाद हैं, धर्म उनसे समन्वय छाता और शान्ति देता है। 
धर्म इस तरह शंका की नहीं, निष्ठा की वस्तु है। स्वार्थ हमें 
फाहते हैं तो धर्म हमे जोड़ता है। 

फिर भी भाग्य का व्यंग सममिये कि उस धर्म के बारे मे 
मुझे बोलना होगा । हाँ, बोलते को भी जगह हो सकती है, 
वशर्चे कि वह फछप्रद हो। उससे सत्कर्म की प्रेरणा ओर 
उत्पत्ति हो, तब तो बोढना धर्म है; नहीं तो अधर्म। कवि 
का वचन है कि “बुद्धि कर्मानुसारिणी।” उसी तरह बोलना 
भी कर्मानुसार होता चाहिए। में हू कि कोई हो, कथनी के 
पीछे अनुरूप करनी नहीं है तो वैसी कथनी पाखंड हो जाती 
है। बह बंधन और व्यर्थता बढाती है। 

इस पयुुपण व्याख्यानमाला के आयोजन को सिद्ध तभी 
तो कहा जाथगा जब उससे कर्तव्य-कर्म मे स्फूर्ति और 
तत्रता मिलेगी। नहीं तो कहे हुए शब्द बुद्धि मे चंचछता 
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लाते है। बुद्धि छिड जाने पर अगर आदमी ठीक काम भे 
न छग जाय और न लगा हो तो अशान्त रहता है। उसको 
चेन नहीं पढ़ता। इससे फिर हानि होती है। में यह देखता 
हूँ कि जहां हजार-पांच सो का जमाव रहता हूँ वहाँ व्याख्यान 
व्यसन हो जाता हैं। बोलने वाले को उसका नशा चढ़ 
जाता है और सुतने वाढ़े भाषण को अच्छा-बुरा कह कर 
वही पढ़ा माह चढते है। यह धर्म थोढ़े ही है! इससे 
पर्युपण पे की यह व्यास्यानमाढा हवा में नहीं उड़ ज्ञानी 
खाहिये। उसका कुछ परिणाम निकठना चाहिए। अगर 
परिणास मे एक भी आदमी स्वार्थ को कम कर जीवन को 
धर्म-सेवा यानी सानव-सेवा मे लगाने को चल पड़ा तो 
बेशक यह आयोजन सफल हो गया सममभिये। में भी तो 
बात कहता हू, में कोन काम करता हूं? पर सच्चा आदसी 
मुह से कम कहता है, उसका चरित्र उससे अधिक कह देता 
है। धर्मनिष्ठ का तो जीवन ही बोलता है। उसे फिर अलग 
मुँद्द से कहने को वहुत कम रह जाना चाहिए। 

धर्म क्या है? आप्त वचन है कि बस्तु-स्भाव धर्म 
है। पानी शीतल रहेगा, आग गरम। पानी का धर्म शीत- 
छता, भ्प्रि का गर्मी ! इसी तरह आदसी को खरा इन्सान 
बनना चाहिए। अर्थात्‌ मलुष्य का धर्म है, मजुष्यतता। 

छेकित कद्दा जायगा कि वया कोई अपने स्वभाव से बाहर 
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न हर 
धरम चाह है हि 
घम क्या है ९ 


भीजा सकता हैं? जो जो करता है, अपने स्वभावातुकूल | 
चोर का स्वभाव चोरी करना; भूठे का भूठ बोलना। तब 
धर्म-अधर्भ का कहाँ सवाल आता है १ स्वभाव ही यदि धर्म 
हो तो अधर्म कुछ रहना ही नहीं चाहिये। फ्योंकि अपने 
सव॒भाषानुसार बरतने को तो सच छाचार ही हैं। पानी ठंडा 
होने और अप्ि गरम होने के सिवा भछा और कुछ हो सकती 
है। तव अधर्म की आशंका कहां 

हाँ, वह ठीक। लेकिन आदमी की वात अजब है। 
आदसी मे कई तहें. है। उसका शरीर कुछ चाहता है तो मन 
चुछ कहता है। इस तरह आदमी मे अल्त्विरोध दिग्धाई 
देता है। उससे इन्द्र और फ्लेश पैदा होता हैं। 

परिणाम निकठा कि आदमी अपने खभाव्र भे-्जध्यर 
नहीं है। बह स्व--स्थ नहीं है। 

सब विचारणीय वनता है कि उसका व! क्या) और 
स्वास्थ्य क्या १ 

विचार करने चलते हैं तो मातम होता है कि शरीर ही 
आदसी नहीं है। घह कुछ और है, उससे सृक्ष्म है ओर भिन्‍न 
है। कहना होता है कि बह आत्मा है। आत्मा जड़ नहीं चेतन 
है।, इससे जितना आदसी का व्यवहार जड़ शरीर की बास- 
नाओं से चन्धा पहीं, चल्कि चेतल्य आत्म रूप होगा उतना ही 
बह स्व-स्थ यानी धर्मयुक्त है। 
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तो क्या शरीर को काटकाट कर अछय कर देने से शुद्ध 
आत्मा निकठ आयगी १ शंकावान ऐसी शंका कर सकता है। 
अगर आदमी आत्मा ही है ओर शरीर आत्म-रूपता की सिद्धि 
में बाधा है तो उसे सुख्ता गछा कर नाश किया जाय, यही त ९ 

पर नहीं, ऐसा नहीं। कायिक क्छेश धर्म को परिभाषा 
नहीं है। सिद्धि का वह मार्ग नहीं है। काया को नष्ट नहीं, 
वश करना है। काया विना आत्मा की ही अभिव्यक्ति कहाँ 
सम्भव है) काया गिरी कि आत्मा ही अहृ्य हुई। अतः 
जो करना है. वह यह कि शरीर अपने प्रत्येक अएु में आत्म 
धर्म खीकार करके चढे। आत्मा के प्रति प्रतिरोध और द्ोह 
उससे व रह जाय। वह सधे घोड़े के मानिस्द हो। ऐसा 
शरीर वो मुक्ति-साधना में साधक होवा और इस तरह स्वयं 
एक तीर, एक सन्दिर वन जाता है। आत्म-विमुख होकर तो 
बह बिगड़े घोड़े की तरह दूमनीय हे ही। 

वेशक अशरीरी सिद्ध की कल्पना भी हमारे पास है। 
चरम आदर्श की वात कह तो वहाँ शरीर वर्क नहीं रहेगा। 
आत्मा ही अपने सब्विदानन्द स्वरुप मे विराजती है| 

अच्छा, वात्विक तो यह बात हो गंयी। वह सरह भी 
ढगती होगी । अन्त्विरोध को जीतना, इन्द्रियों को वशीभूत 
करना और ख्यं उत्तरोत्तर शुद्ध चिल्मय आत्मतेजोरूंप होते 


जाना धर्म का भागे हद 
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धर्म क्या है ? 

पर व्यवहार में कठिसाई दीखती हे। ठीक ही हे, चंढेंग 
तब तो राह की बाधा का पता चछेगा। चलना ही न शुरू करें; 
तो भागे का रास्ता सीधा-सपाट दीख पढ़े तो क्या अचरज ९ 
सो धरती पर कदम बढ़ाते हैं. कि उछकन दीखती है। यहां 
क्ेवल धर्म नहीं मिछता, नाना विशेषणों के साथ वह मिलता 
है। ज्ेसे जैन धर्म, सनातन धर्म, ईसाई धर्म; बौद्ध धमे! इसलाम 
धर्म। कोई धर्म अपने को गलत नहीं मानता | और बेशक 
कोई गलत हो भी फ्यों? पर हर धर्म में कुछ छोग हैं. जो 
अपने धर्म को इतना एकान्त सही मान हेते हैं कि दूसरे के धर्म 
को गलत कहने को उत्तारू बनते हैँ। तब धर्म की जिल्लासा 
मे अपने से बाहर निकल कर आने वाछे को पड़ी ढुविधा होती 
है। अनेक उपदे्ठ मिलते हैं. जो कहते हैं हमारे ढेरे मे 
आजाओ, हमारे पास मुफ्ति का मार्ग है। और चह के है 
कि यह हमारा साहित्य पढ़ो। तुलनात्मक बुद्धि से देखकर 
विदेक से काम छो। तबहोंन सकेगा कि हमारे दी धर्म मे 
तुम न आ मिलो । 

दावा सब धर्मों का यही है। और झूठ भठ किसको 
वहराया जाय ९- घर्म-तत्व किसी शहह के पात्र में हो, अगर 
बह है तो पात्र उपयोगी है। यानी नाना लाम वोढे जिंतने 
सफ़दाय हैं, धर्म-पूपृक वे सब सच बनते हैं। पर्म-दीन होकर 
बेही सिध्या हो जाते हैं।. जैसे जब तक आत्मा है; व वर्क 
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अमुक्क नामधारी व्यक्ति का देह भी आदरणीय है। आत्मा 
निकल जाने पर वह देह रोग का घर वन रहेगा । तव उससे 
जितनी जल्दी छुट्टी पा ली जाय, उतता अच्छा ! इसी तरह जेन 
अथवा और नामों के नीचे जो सम्प्रदाय वन गये हैं; यदि वहाँ 
धर्म है तो वे जेन अथवा अन्य विशेषण उपादेय ठहरते हैं। 


पर देखने मे आता है कि कही जैन धर्म को ऐसा कसकर 
चिपटाया गया है कि धर्म तो उसमे से निचुड गया हे ओर 
क्षेबठ लेन! रह गया हे। ऐसे उदाहरण विरहे नहीं हैं। 
वहाँ जैन धर्म को धर्म के लिए नहीं “जैन! के लिए माना जाता 
है। इस दृत्ति मे सम्पदाय-मूहता है। 


दूसरे सम्पदायों मे भी ऐसी बात्त मिलती है। और सच 
यह कि भीतरी धार्मिकता जितनी कम होती है, साम्मदायिक 
मताम्रह उत्ता ही उत्कट देखा जाता है। पर, चह मोह है | 


में अपनी वात कहूँ । में अपनी मा का इकछौता वेट था। 
चार महीने का था, पिता तभी मर गये। सा ही मुझे सब कुछ 
रहीं। पर एक दित आया कि उनकी आत्मा देह छोड़ प्रयाण 
कर गयी। अब आप मेरी द्वलत जान सकते है। पर कढेणे 
पर पत्थर रखकर मुझे! यही करना पड़ा कि स्मशान हे जाकर 
उनका शुव-दाह कर आाऊं। मेरे लिए यह सुन की चात न थी। 
पर कया आप छोगो मे से कोई भी मुझे यह सलाह देने को 
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धर्म क्या हे २ 
तैयार हैं कि मुके मा की देह से चिपटा ही रहना चाहिये था, 
छोड़ना नहीं चाहिए था १ 
सास्मदायिक रूढ़ियों का भी यही हार है। यदि धार्मिक 
तेजस्विता इतनी है कि उसके स्पर्श से क्रिया श्राणवान हो 
जाय; वो ठीक। नहीं वो आग्रह में निष्प्राण रूढ़ि का पाठच 
केसे ठीक कहा जा सकता है? 
विशेषण से विशिष्ट होकर ही जो जगत-व्यवहार में धर्म 
मिलता है, इससे वुद्धि-विचक्षण पुरुषों को भी भआ्राति होती 
देखी जाती है! शुद्ध धर्म के मोह मे उनमे उन विशेषणो 
के भ्रति अवज्ञा हो जाती है। ऐसी अबज्ञा आजकल अक्सर 
देखी जाती है। पर यह उचित नहीं। फ्योकि जो रूप- 
नाम से हीन है, वह जगत के लिये नहीं ही जेसा है। इस 
लिए. सम्प्रदाययुक्त धर्म को भी एकात अनुचित सानना 
भूल है। 
पर धर्म के खोजी की कठिनाई ऊपर की बात से और. 
बढ़ जाती है। यह धर्म भी सच, वह धर्म भी सच। पर 
दोनों एक तो हैं नहीं। यह देख कर वह ममेढे मे हो सकता 
है। उधर से पुकार सुनता है, तुछनोत्मक अध्ययन फी। 
तब वह फ्या तुलनात्मक अध्ययन मे पढ़े और तथ करने चले 
कि कौन इसमे कम श्रेष्ठ है? और कौन अधिक ? 
मैं मानता हू कि जिज्ञासु इस तुलनात्मक अध्ययन के 
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चक्कर मे पडा कि खोया गया। उसे फिर राह नहीं मिलेगी। 
और पह शकब्ठ के भूल-मुढेगे भे भटक रगा। फ़्योंकि 
फँसला करने की बुद्धि से धर्मों में तुलना करने चछना ही 
एक अहंकार है. ओर गछत हैं। 

अरे भाई धर्म कहाँ बाहर खोजे मिलेगा ? उसकी गुद्दा 
तो भीतर है। भीतर माको तो वहा से एक धीमी लो का 
प्रकाश होया। आत्मा की आबान सब्र के भीत्तर है। उसे 
सुनते चछो। उसी से बाहरी उछकन कटेगी। 

पर अधीर कहता है कि प्यजी कहा है वह आत्मा की 
आवाज ? हम सुनते है और कुछ नहीं सुनाई ठेता। बह 
भाई भी गलत नहीं कहता । पर उसे अधीरता पहले छोड़नी 
होगी। वात यह है कि हमारे अन्दर तरह तरह की कामनाओं 
का इतना कोछाहछ मचा रहता है कि वह धीमी आवाज 
कैसे सुनाई दे ? वह तो हें, लेकिन उसे सुनने के लिए शोर 
की तरफ से कान बन्द करने होगे। तरह तरह के बाद- 
विवाद; शाक्धार्थ चल रहे हैं। उन सद की तरफ बहरे वन 
जाता होगा। जो बाहर दीख रहा है उस पर आंख मूंद 
ऐेनी होगी। तब जो नहीं सुनता वह सुनाई देगा और नहीं 
दीखता, वह दिखाई देगा। वस, उसको गह छीजिये। उसके 
पीछे जो भी छोडना पढे, छोड़ दीजिये। जहाँ चह हे चहे, 
चले चलिए। ऐसे आप देखेंगे कि आप सही धर्म पालन 
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कर रहे है। और धम के नाम पर. लो जंजां और "दुकान: 
ढारी का पसारा फेला है, उससे के (_ के 

पर दुनियादार कह्देगा कि आप कहाँ को ओवर, की 
बात करते हो १ आई मौत कि सब उड़ जाता हैं[“ 
भला आत्मा देखो है? जन्‍्सा दै सो मरेगा। मर कर कया 
छोड़ जाथगा १ आत्मा तो वह छोड नहीं जाता, पर घन- 
दौछत उसकी छूट जाती है। धर्म की कमाई कहाँ दीखती 
है१ धन की कमाई आदमी के मरने बाद सी टिकती है। 
एक ने जीते-जी पाँच हवेलियाँ दबनायी। पे पाँच सौ वर्ष 
त्तक रहीं तो तव तक उसकी याद रदेगी। उससे नाती-पोतों 
ओर पड-पोर्तों का भछा दोगा । वह टिकमने वाछी कमाई है। 
इसके सामने आत्मा की वात हवाई बात नहीं तो भा 
क्या है? | 

ठीक भी है। आते हुए द्वावडा पुछ से आना हुआ कि 
पास एक बहुत ऊँचा क्रन दीखा। भछा उसकी ताकत का 
क्या पूछना १ सेंकडों मन घोक को गेद की तरह यहाँ से 
वहाँ फेक दे। ऊँचा ऐसा कि आस्मान की छाती में मुक्त 
मारता हो । आदमी की उसके आगे क्या हस्ती ९ फिर लड़ाई 
में हिटलर के वम याद कीजिये। एक एक ऐसा कि हज़ारों 
को तहस-नहस कर दे और छन 2 री ,परस्ती -चीरान. कर 
दे। यह दुर्दान्त बास्तविकता है। 2+#%] शीदमी चींटी 
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जितना भी नहीं। फिर क्‍या धर्म और फ्या आत्मा? उन 
ठोस लोहे की विकराल वास्तविकता के आगे क्या वह निरी 
खामखयाडी ही नहीं है ? 

एक बार तो विन सोचे सन सहमता है | माहछ्म होता दै कि 
भीमाकार जो लोहित-रू सामते है, बह तो दे, और जो निरा- 
कार धर्म-तत्व की चात है। बह नहीं है। पर, एक क्षण को मन 
सहम भी जाता हो; हेकिन तभी अन्दर से प्रतीति आती है 
कि उस दैत्याकार ऋन के पीछे चावी घुमावा हुआ साढे- 
तीन हाथ का एक आदमी वेठा है। क्रम कितना भी बड़ा 
हो, वह उस नन्हे संवेतन आदमी के हाथ में जड़ की भाँति 
निष्क्रिय है। इसी तरह वम कितना भी नाशक हो, पर 
हिटलर उसके पीछे है, तभी उसकी शक्ति विनाश कर पाती 
है। अर्थात्‌ जड़ की ठोस भीमता के पीछे चेतल्य की अध्यक्त 
सत्ता ही काम कर रही है। 

और कहाँ है आज ऐतिहासिक काल के भद्ाराय जीव- 
जन्तु ९ और साम्राज्य ? भर दुर्ग ? और सत्ताए' १ आदमी 
ने अपने अहंकार में जो कुछ खड़ा किया, वह सब एक दिन 
खंद्हर वन रहा। पर बुद्ध और महावीर क्रो हुए इजारों वर्ष 
हो गये ओर ईसा को आज यह बीसबीं सदी है। कार के 


इस गदन-पटछ को भेद कर इन महापुरपों का सल्देश आज 
जीवित है और उसके भीतर से वे स्वयम्‌ अमर हैं। कहाँ 
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धर्म क्या है ९ 
है सम्रार्से का अतुल वेभव, महरू-अटारी, कि जिनकी उम्र 
तुम ज्यादा बताते दो ? बह सत्र छुछ धूछ में मिल गया 
है। काल ने उसे लग्नेढ़ ढाला है। फिर भी उस काल पर 
विजयी वना हुआ और सृत्यु के बीच अमृत बना हुआ 
प्रेप्त का सन्देश” सब्यिं के अन्तराल से आज भी हमे सुन 
पड़ता है। 
इसलिये धन की कमाई नहीं रहती, धर्म को ही कमाई 
रहती है। पर वह कमाई दीखती नहीं। धरती मे का बीज 
भी कहीं दीखता है? पर अधीर उसका फल चाहता है। 
किन्तु उसका तत्कालीन प्रभाव नहीं भी नगर आता। अना- 
तोले फ्रान्स की एक कह्दानी है। उसमें दिख/या है कि ईसा 
जब जिन्दा था तो वह एक आवारा उठाईगीरे के भानिन्‍्द 
सममा जाता था। ग्ररूर में मस्त अपने को ऊँचा मानने 
बाछे छोग द्विकारत से उसे देखते थे। लेकिन छोगों की घृणा 
से ईसा को क्‍या, उसने तो अपने को प्रेम से भरा रखा। 
बह फाँसी चढ़ गया, पर फाँसी चढ़ाने बालों के छिए उसका 
सन करुणा से भरा रहा। आज फॉँसी देने बारे वे अफसर 
कहाँ है ? क्षौस उनको पूछता है? और ईसा को आज 
अवतार सान॑ कर करोड़ों छोय गदगद दो जाते है। चंद पर 
की महिमा है या किस की १ धर्म का बीज इतना छोटा दै 
कि देखने को उपर की नहीं भीतर की आँख चादिये। और 
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घास की तरह जल्दी वह झा नहीं आना। इससे धर्म था 
श्रद्धा कठिन होती है। पर यही उस थरद्ऑा की करोमत भीहे। 
तुस्हाग प्रतिप्ठा न हो, छोग तुम्दे नहीं पूछे, बल्हि उलदे प्रास 
दें और हंसी उड़ाबे, तो भी धर्म मे बिगुर फसे हुआ जा 
सकता है ) उस श्रद्धा को भीतर जगा कर सब नर का प्रति- 
ऊूलता को प्रेम से जीतना है। 

आज तो उसो श्रद्धा का मांग है। मार-काट मची £ 
और भोग ऊ# प्रतीर धन को पूजा फी जानी है। भौतिक 
छुल-छुविधा हो एक 55 बस्तु समझी जाती है, वार श्रम! 
पश्चिम की कछ-पूजा और कछा-प्रत्ञा के पीठ यही हन्द्रिय- 
परायणता है । इस नास्तिक जोबन-नीति की एक ब्राह्न ही 
आ गई है। और घर घर उसमे बहता द्ोपता £ै। ऐसे में 
भात्म-श्रद्या भारत ने खोई कि सब गया। 

मूलभूत खतरा पश्चिम से आया भौतिक दरशशन है। पश्चिम 
यों तो उस्नति कर रहा है, प्रगति कर रहा है। पर बढ़ विनाश 
के आबत्ते ३ किनारे भी पहुँच रहा 6) उस जीबन-मीति 
में जोर दिया जाता दे अहम्‌ पर। कहते हैं '[)७७ ० 
एश४०१४॥०७” | यह उन्तका मन्त्र है। पर इससे धोड़ी दूर 
बहने पर ही ह्पर्धा पेंदा होती है! इस 0.०० 
एथ४००भाए का जोर अपने ऊपर नहों। दूसरे के उपर 
खरे होता है। परिणाम होता है--हिंसा और दमन और ' 
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शोपण। वहा वासनाओं को उत्तेजन ढिया जाता है। यहाँ 
तक कि उनका राष्ट्रपप्रेम नशे का रूप हे लेता है। इस नशे 
के नीचे समूह के समूह संगठिव दोते और दूसरों को छलकार 
देते है। समझा जाता दै कि वे वढ़ रहे दै। पर पडौसी को 
पराज्ञित कर और दह्वीन समझ कर आगे बढ़ने बाली सम्यता 
भूठी है। वह वृत्ति धार्मिक नहीं, अधार्मिक है। धार्मिक वृत्ति 
कहती दे कि व्यक्ति सेवक बने । अपने को शूल्य और अर्कि- 
चन मानमे और वनाते रहने की पद्धति सब्यी धार्मिकता है। 

सोचता हूँ कि इस दुनिया मे सच्चा करिश्मा क्या है, त्तो 
मुझे मालूम होता है कि जहाँ सब अपने अपने अहंकार में 
डवे है उस जगत मे सथी विनप्रता ही सब से बड़ा करिश्मा है। 
ज्ञो झृतार्थ भाव से अपने को सव का सेवक बनाता है, वद्दी 
घस्य दहै। 

एक दूसरे को छुददनी से ठेल्ते हुए, दवाते-कुचततते हुए खुद 
आगे बढ़े दीखने का रोग विछायत मे है तो हिन्दुस्तान में भी 
है। हिन्दुस्तान में वह कम नहीं है। इस तरह सफछता 
भी पायी जाती सी दोखती दो, पर बेसी दुनियाबी सफलता 
कोरी भूठ दै और दृम्भ है। 

महावीर के नाम पर हम छोग मिलते और जय-ध्वनि 
करते है। हम उनके धर्म की प्रभावना करना चाहते हैं। 
लेकिन मद्गावीर ने तो राजपाट छोड़ा और वन की राह ली । 
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सुत्ष का रास्ता तला; हुख का सार्ग पकडा। दूससें को 
सता कर खुद आराम पाने से ठीक उल्टी रीति उल्दींने अप- 
नाथी। वह रोति खुद दुख उठाकर दूसरे का कष्ट हरने की 
थानी अहिंसा की थी। हम देखेंगे तो पायेगे कि स्वेच्छा- 
पूर्वक पर-हित मे दुख उठाने का राध्ता ही सुपर देता है। महा- 
बीर के तपस्वी जीवन का नहीं तो दूसरा यया सार है १ 

धर्म तत्व यह है. कि अहम्‌-भाव छोडो, सेवाभावी वनो। 
परिम्रह का संचर सन में लोभ और अभिमान छाता ह। 
पढार्थ परिमह नहीं है; उनमें ममता परिग्रह है। समाज मे 
आज कितनी विपसता दीखती है। एक फे पास धन का ढेर 
छग गया है; दूसरी जगद्ट खाने को कोर नहीं। एसी स्थिति 
में अहिसा कहाँ) धर्म कहाँ? बुछु छोगों की ममता से 
समाजवादी विचार को जन्म मिला। समाजवाद लोगों में 
धन का समान वितरण चाहता है। गांधीजी अहिसक है, 
पर समाजवादो तो अद्दिसक नहीं है। इससे जब गाधीजी 
फहते हैं कि ममता छोड़ो, तब समाजवादी यह कहने का 
धीरज फ्यों रखने वाला है। वह कहेगा कि तुमसे ममता 
नहीं छूटती है तो मेरे तो हार्थ है, में तुम्दारा धन छीते छेता 
हूँ। आप सच सानिए कि हमारे आसपास भूखे छोगों की 
भूख मंदरा रही हो तो उसके बीच महुरु के बंद कमरे मे धर्म 
का पाछन नहीं हो सकता। धर्म कहता है कि धनिक अपने 
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घन का रक्षक दी अपने को,समसे,, उस पर अपना स्वत्व 
भाव नहीं माने । कोई जरूरत नहीं दे कि हम चाह कि धनिक 
शनिक न रहे। पर, धनिक को तो अपने को गरीब ही 
सानना चाहिए। जिसके पास सोने का जितना बोम हो, 
उसकी आत्मा उतनी ही दूवी है। पर उस सोने से अपनी 
आत्मा को आप अलग ररूं, यानी ममता छोड दें तो सोना 
आपका छुछ न विगाड सकेगा। न फिर उससे दूसरे का 
अल्ाभ होगा। और तब फिर वह सोत्ता जगत का हित 
करेगा, क्योंकि धर्म के काम में लगेगा। दूर फ्यों जाये, 
अपने ही पहले के श्रीम्रन्तों को देखिए न। कोई भला उन्हें 
देख कर कह सकता था कि ये कोस्याधीश है। सादा रहन- 
सहन, वही चाल-ठाढ़। पर आज्न की-तो आनवान ही 
निराली है। जेसे धन बदन पर उछछछा आता हो। दिखाबा 
अब वह रहा है। अरे भाई; ठुम्द्दारे पास घन है तो यह कौन 
चडाई की चात है। बड़ाई की वात तो त्याग मे है। अध्वल 
तो त्याग का दिखावा भी घुरा दै। पर कोई घन का दिखावा 
करने बैठे तो यह भद्दा मूर्खता के सिवा और क्या हो सकता 
है? सद्दा आदमी यानी सच्चा धामिक अपने को अर्किचन 
मानेगा। ढिखावे पर बह कोडी नहीं खर्चे करेगा, अपरिम्रही 
होगा और धन को परोपकार के निमित्त ही मानेगा | 

, "भाइयो। मैंने आपका इतना समय लिया। अब जितनी 
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जमीन हम चले है; उस पर फिर पीछे फिर कर एक निगाह 
डाल हें ! 

पहली बात कि धर्म नाम की वस्तु शुद्ध रूप में नहीं 
मिलती । बाहर खोजने चलते है तो बह विशेषण के साथ 
मिलती है। विशेषण अपने आप में मूल्यवान नहीं है। यह 
तो पात्र की तरह हैं। धर्म का उनमे रस है तो ठीक, नहीं 
तो बेकार । 

दूसरी बात कि धर्म का मूल्य आत्मा भे है। इन्द्ियों को 
वश करना है और भआत्मरूप होते जाना है। इस मार्ग पर 
अपने-पराये को बुद्धि को मिटाना होगा। दूसरों में आत्म- 
घतू पृत्ति रखनी द्वोगी | 

तीसरी घात थह कि अहंकार धर्म का शत्रु है। और 
सेबा धार्मिक जीवन का लक्षण है। 

चौथी बात जिस पर कि काफ़ी जोर भी कम होगा यह 
कि धर्म घोलने-जानने को चीज नहीं है। वह तो आचरण की 
वस्तु है। तकं-पूर्वक' धर्म-तत्व को छान डालने को स्पर्धा 
आदमी को पहीं करनी चाहिए। सूरज फो आँख गड़ा-गडा 
कर देखो तो क्या नतीजा होगा ? उससे आँख ही अंघी 
होगी। इसी तरह आत्मा-परमात्मा को भी बहुत तर्क-वितर्क 
के जाल डा कर पकड़ने का आग्रह ठीक नहीं। वह तो 
व्यसन हो जाता है। उससे पड़ कर बुद्धि बिछासिनी और 
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धम क्‍या है 

नि होती है। परम तत्व को जान कर भला कोई चुका 
सका है कि दम चुका देंगे ? फिर उस पर वाद-विषाद फ्यों ९ 
शास्राथे क्यों ? घन्टों उछमी चर्चा क्यों? उचित है कि 
जितना हम से पचे उतना बौद्धिक ज्ञान हम छे लें। बौद्धिक 
ज्ञान तो अपने आप मे कोई साध्य होता नहीं है। चारीकी 
से देखें तो ज्ञाता और ज्ञेय की प्रथकता पर ही वह ज्ञान 
सम्भव होता है। पर प्रथकता तो भूठ है। इससे ऐसा ज्ञान 
भी एकान्त सच केसे हो सकता है ९ धर्मानुमव की स्थिति 
बह है, जहाँ ज्ञाता और ज्ञेय अभिन्न है। अर्थात्‌ जहाँ ज्ञान 
रहे, उत्तना भी अन्तर उनमे नहीं है। ज्ञान वहाँ घुछ रहता है. 
जैसे नोन की गाठ पानी में गल रहती है 

यह मुन कर बुद्धिवादी (२४0०॥थ॥8६) मुझे! सवा से 
तोप सकता है। पर सवाहू की कहीं शाति हुई है ? शंका 
शांत होगी तो घस श्रद्धा में। जो अनुभव की बात है वह 
बहस की नहीं है। और समस्त कर किसी ने सत्य का पार नहों 
पाया है। इसलिए धर्म के विषय में हमे वम्न और जिज्ञासु 
हो कर चलना चाहिए। पाचवी धात यह कि धर्म से ऐसे 
व्यवहार हमे नहीं करने चाहिए झैसे धन से करते हें। घत्त से 
हसारी ग्ररण चिपटी रहती है। पर धर्म से वदछा हम नहीं 
चाह सकते। यह तो सौदे जेसी वात हो जायगी। घन के 
भोल जिस तरद् चीजें खरीदी जाती है। बेसे धर्म के बदले भी 
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जैन धर्म और जैन संस्कृति के विकास के पीछे शत्तान्दियों 
का इतिहास छिपा पड़ा है। श्री क्रपभदेव से लेकर घाईसववें 
अत श्री नेमिनाथ तक मद्दान त्तीरथंकरों की पौराणिक परम्परा 
को छोड भी दे तो भी हम अनुसानत ईसबी सन्‌ से ८७२ वर्ष 
पृ के ऐतिहासिक काल को देखते हैं, जब तेईसर्वे अहँत 
श्री भगवान पाश्वेनाथ का जन्म हुआ, जिन्होंने तीस च्ष की 

% चक्ता ने अपने भाषण का सारांश अग्रेजी में भेजा था, उसका 
हिन्दी शजुवाद दी यहां दिया एया है। --मन्नी 
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आयु मे घर-गृहस्थी द्याग दी और जिनको अनुमानतः ईसवी 
सन्‌ से ७७२ वर्ष पूर्व बिहार के अस्तर्गत पाश्वेनाथ पहाड़ पर 
मोक्ष प्राप्त हुआ। भगवान पाश्वेनाथ ने जिस निगन्‍थ 
सम्प्रदाय की स्थापना की थी, उसमे काछगति से उत्तन्न हुए 
दोपों का सुवार श्री बधेमान महावीर ने किया। महावीर 
अपनी आध्यात्मिक बिजय फे कारण 'जिन' अर्थात्‌ विजयी 
कहलाते है। अतएवं ज्ञेन धर्म, अर्थात्‌ उन छोगों का धमे 
जिन्होंने अपनी प्रकृति पर विजय प्राप्त करली है, एक मद्दान 
धर्म था जिसका आधार आध्यात्मिक शुद्धि और विकास 
था। इससे यह मातम हुआ कि महावीर किसी धमके 
संस्थापक नहीं बल्कि एक प्राचीन धर्म के सुधारक थे। प्राचीन 
भारतीय साहित्य मे महावीर गौतम बुद्ध के कुछ पहले उत्पन्न 
हुए उनके समकाछीन माने जाते हैं। जन साहित्य मे कई 
स्थानों पर गौतम बुद्ध के छिए यह बत्तठाया गया है कि वे 
महावीर के शिष्य गोपम नाम से प्रसिद्ध थे। बाद मे उत्पन्न हुए 
पक्षपात और मतभेद के कारण बौद्ध छेखकों ने निगल्थ नापपुत्त 
( मद्दाबीर ) को बुद्ध का प्रतिपक्षी बनाया। वास्तव में दोनों 
के दृष्टिकोर्णों मे फके था भी। यही कारण दे कि बौद्ध धर्म 
का दुनिया के बड़े भाग मे प्रसार हुआ किन्तु जेन धर्म एक 
भारतीय राष्ट्रीय धम ही रहा। फ़िन्तु फिर भी जेसा डाकर 
बिंटरनिज ने कट्दा है; दर्शन-शास्ष की दृष्टि से जेन धर्म भी 
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एक अर्थ में विश्व-धर्म है। बह अर्थ यह है कि जेसे धर्म न 
फैवछ सच जातियों और सब श्रेणियों के ढोगों के लिए ही है 
चछ्कि यह हो आनबरों, देवताओं और पराताल्यासियों के 
लिए भी है। विश्वात्मक सहानुभूति सहित यह व्यापक र्राष्ट 
और बोद्धों का भेत्री का सिद्धाल्त दोनों थाने जन धर्म में 
अहिंसा के आध्यात्मिक सिद्धात द्वारा मौजुद £। उसहिए 
जैन धम और वौद्ध धर्म का हुहताताक अध्ययन घहत पढे 
से ही क्रिया जाना चाहिये था। आज़ इसवी सन्‌ से पे के 
१००० वर्षों मे हिन्दुस्तान में हुए आध्यात्मिक सुधार के 
आंदोलनों को जो सममना चाहते है उनके लिए इस प्रकार के 
हुहनात्मक अध्ययन की अनिवार्य आवश्यकत्ता है। बह 
समय एशिया भर मे उम्र राजनैतिक और सामाजिक उहट- 
फेर का था, उसी समय एशिया मे कई महान हा और वर्म- 
स्थापक इतनन हुए जैसे ईरान में जरथुछ्न और चीन मे छाओत्ने 
और कनफ्यूसियस | 

जैन धमं और तरक्ग धर्म के सम्बन्ध के था में हम देखे 
हैं कि सारा का सारा जैन साहित्य प्राह्मण संम्कृति की ओर 
चौद्ध लेखकों के विचारों क्षो अपेक्षा ज्यादा झुका हुआ है। 
डाकर विटरनिज, प्रो० मैकोबी और दूसरे कई विदानो मे इस 
वात को जोरदार शब्दों में स्वीकार किया है कि जन छेखको ने 
भारतीय साहित्य को संम्पत्न बलाते मे बड़ा महत्वपूर्ण ,हिल्सा 
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अदा किया है। कहा गया दे कि “भारतीय साहित्य का 
शायद ही कोई अंग वचा दो जिसमे जेनियों का अत्यन्त 
विशिष्ट स्थान न रहा हो ।” इतिहास और बृत्त, काज्य और 
आखझ्यान, कथा और नाटक, स्तुति और जीवन-चरित्र, 
व्याकरण और छोष और इतना ही क्यों, विशिष्ट वेज्ञानिक 
सादित्य मे भी जन ठेखकों की संख्या कम नहीं है। भद्रवाहु, 
कुंद कुंद, जिनसेस, हेमचंद्र, हरिभद्र और अन्य प्राचीन तथा 
सध्यकालीन ढेखकों ने आधुनिक भारतबासियों फे लिए एक 
चडी सास्कृृतिक सम्पत्ति जमा कर के रख दी। इस बात का 
प्रतिपादन तपगन्छ के सुप्रसिद्ध जेन आचाय, लेखक और सुधारक 
श्रो यशोविजयजी ने किया है, जिनका समय सन्‌ ( १६२४- 
८८ ) के बीच का डै। ईसबी सन्‌ से एक शता«्दी बाद ओेनियों 
में दिगम्वर और श्वेताम्तर जो ढो फिके हो गये, उनको एक 
करने का गौरबपूर्ण प्रयज्ष इस महापुरुष ने किया था। 

इस महान साहित्य और इसकी आध्यात्मिक सामप्री की 
यत्रपूवक रक्षा करना मात्र द्गिम्बरियों का, श्वेतास्वरियों का, 
स्थानकवासियो का, तेरापंथियो या किसी दूसरे संप्रदाय के 
लोगो का ही कर्तव्य नहीं है, वल्करि यह्ट दो भारतीय संस्कृति 
और ज्ञान के सभी प्रेमियो का कतंब्य है। ज्ञनियों का 
सेद्धातिक साहित्य आज भी केवछ कुछ विशेपज्ञो और विभिन्‍न 
संप्रदा्यों के छोगों तक ही सीमित है। और सिद्धान्त- 
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प्रतिपादन के अछावा जो दूसरा विशाल साहित्य है उसका 
भी आज तक पूणे रीति से अध्ययन नहीं क्रिया गया है 
हिन्दू-तत्वज्ञान के कितने विद्यार्थों ग्रह जानते की परवाह भी 
करते है कि जेनियो ने व्याथ और वशेपिक दर्शनों के विकास मे 
कितना योग दिया है ? कितने हिन्दू इस वात को जानते हे कि 
रामायण और महाभारत की कथाओं, एवं पुराण और कृष्ण की 
कद्दानियों पर जैन ढेखकों ने भी कितना लिखा है। भारतीय 
कछा के कितने से विद्यार्थी यह जानते हृ कि प्राचीन अजन्ता- 
काल की चित्रकका और सध्य-युग की राजपूत कला फे बीच 
जेन चित्रकछा कितना सुन्दर यौगिक है। जेन लेखकों ने 
भारत की कई प्रमुख भाषाओं जेसे उत्तर में गुजराती, मारवाड़ी, 
और हिन्दी तथा दक्षिण में त्तामिल, तेलयू और कनाडी आदि 
को साहिल्य-सम्पल्न करने मे कितनी सहायता दीहै। इन 
भाषाओं में आज भी जैन धर्म सम्बन्धी कितने गरस्भीर और 
विवेचन पूर्ण प्रवन्ध छपते है किन्तु अभी तक किसी भी जन 
संस्था ने इस समस्त सामग्री को सब॑ साधारण के लिए एक 
बृहद्‌ सूची बनाने का प्रयन्न भी नहीं किया। छगभग सन्‌ १८७३- 
७८ में हस्तडिखित जेन ग्रन्थों का एक वड़ा संकलन वर्लिन को 
रायछ छाझझ्रेरी के लिए जाज वूल्दर ते किया था। और जैन 
साहिद्य के विस्तृत विचरण का भी पहला प्रयक्ष सन्‌ १८८३-८६ 
के आसपास प्रोफेसर ए० वेवर ने किया था। सन्‌ १६०६ और 
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१६०८ फे बीच मे पेरिस के विद्वान प्रो० ए० शुरीन्नाट महोदय ने 
अपनी 'छाप्वा९8 ० ]गा० जिज०्ट्टाभऔ9 प्रकाशित की थी। 
उसमे उसके बाद कोई परिवर्तन नहीं किया गया जब कि गत 
तीस वर्षा में उत्तर और दक्षिण भारत में नये हृस्तछिखित जेन 
प्रंथों और शिला-लेखो के दर के ढेर मिक्ठे है। हाल ही मे 
दक्षिण भारत मे जेन धर्म की ओर विद्वानों का ध्यान आक- 
पित हो रहा है। डा० एम० एच० क्ुणा ने श्रवण बैलगोला मे 
गोमटेश्वर के मस्तकाभिपेक' पर खोजपूर्ण विवेचल फिया है। 
डा० बी० ९० साढेत्तोर और श्री एम० एस० रामस्वामी आय॑- 
गर ने भी दक्षिण भारतीय जन धर्म के अध्ययन मे महत्वपूर्ण 
योगढान किया है। ( देखो--जेन एंटीक री, मार्च १६४० )। 
इण्डियल स्थूजियम के क्यूरेटर श्री टी० एन० रामचन्द्रत ने अपनी 
सुन्दर सचित्र पुस्तक, जिसका नाम “तिरुपपरुत्ती कुनरन, और 
उसके सल्दिर” मे दक्षिण भारत के जेन स्मारकों के घारे मे बहुत 
सुन्दर सामग्री दी है। डा० सी० मीनाक्षी ने कई जेन गुफाओं 
और जैन चित्रों का पता छगाया दै जिनमे दीर्थंकरों के जीवन 
की सामप्री है। खास तौर से पुदुकोटा स्टेट अन्तर्गत सित्तन्त- 
चासल् ग्राम भे यह खोज हुई है। 
अतएव जैन धर्म, जैन तत्वज्ञान और जेस संस्कृति के 
५. समीर और सुब्यवस्थित अध्ययन के सार्ग मे जो अनेक सम- 
” स्थाएं खडी है, उनको सुलझाने के बारे मे में इस पवित्र सप्ताह 
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में यहाँ उपस्थित भेन भाइयों के सम्मुख कुछ क्रियात्मक सुकाव 
पेश करता हू-- 

१) एक छोटी सी समिति का निर्माण क्रिया जाय 
जिसका उद्देश्य भारतवर्ष के उत्तर और दक्षिण के जेंन समाजों 
के अग्रगण्य नेताओं को सम्मिलित करने की दृष्टि से एक अखिल 
"भारतवर्षीय जेन काम्रेस या कान्फरस बुढाने की भूमिका तेयार 
करना हो। 

(२) कलकत्ता मे एक जैन युवक संघ बनाया जाय जिसमे 
सभी खास खास सम्पदायों के प्रतिनिधि शामिल किये जायेँ। 
इस संघ को यह कार्य सौंपा जाय कि अखिल भारतवपीय जेन 
काप्रेस मे प्रतिनिधित्व करने वाली संप्रदायों और संस्थाओं के 
विषय में प्रारम्भिक रिपोर्ट और नोट तेयार करे। 


(३) अलग अलग जगहों पर रहने वाढे जैन कार्यकर्ताओं 
और संस्थाओं के साथ सम्पर्क वनाये रखने और बढ़ाते 
रहने की दृष्टि से कलकत्ता से हिन्दी और अंग्रेजी मे एक मासिक 
पूचना-पत्र निकाला जाय। 

(४) जनता को और खासकर कढकत्ता यनिवर्सिही के 
रिसर्च वाले विद्याथियों को जेन धरम और जैन संस्कृति के संबंध 
मे पुस्तकें और लेख छिखने का प्रोत्साहन देने के लिए कठकतता 
में एक छोटा पुस्तकालय और वाचनाढय खोला जाय। 
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(६ ) अखिल भारतीय आधार पर प्रमुख जेन तीर्थों, मंदिरों 
और दूसरे ऐतिहासिक भम्मावशेषों की एक सूची तैयार की 
जाय और उनके सम्बन्ध में छोकप्रिय व्याख्यानों का प्रबन्ध 
किया जाय। हो सके, तो लेन्टर्न स्ठाइड और चित्रों का भी 
प्रबन्ध किया जाय । 


(६ ) जेन कछा और आर्कियोछाजी का एक म्यूजियम 
भी खोछा जाय जो किसो भी सार्वजनिक स्थान में हो सकता 
है, या उसके लिए एक नया भबन बनाया जा सकता है; 
जहा जैन पुस्तकालय और सूचना-बिभाग भी रखा जा सकेगा। 
उस म्यूजियम के तत्वावधान मे समय समय पर हस्तलिखित 
जैन अ्न्थों, चित्रों और दूसरी कछापूर्ण बस्तुओ का प्रदर्शन भी 
किया जा सकता है। 

(७) एक केन्द्रीय जेन अल्वेषण-कोष कायम किया जाय 
जो निश्न जरूरतों को पूरा करे- 

(भ ) छुछ योग्य रिसर्च विह्मनों को मासिक छात्रवृत्ति 
दी जाय। 

(व) सर्वे साधारण की समझ मे आ ज्ञाय, ऐसी पुस्तकों 
का प्रकाशन किया जाय | इनके ढ्वारा जेन धर्म के सिद्धातों का 
प्रचार किया ज्ञाय और खासकर सारी मानबजाति के छिए 
अहिंसा का अमर संदेश दिया जाय। 
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(स) कछकते के एक घान्त भाग मे अन्तर्राष्ट्रीय अतिथि- 
सवन कायस किया जाय, जहा बंगाल के बाहर से और 
विदेशों से खास तौर पर जन धरम और रूंस्कृति का घान 
हासिर करने के लिए आने वाह प्रसिद्ध विद्वनों को खागत 
पूरक हहराया जाय। इस प्रकार का आत्ध्य-वेस मेन 
समाज की शोभा वढ़ावेगा और भारतवर्ष के जेनियों तथा 
विदेशों के जेन धर्म प्रेमियों के बीच घनिष्ट सस्वन्ध जहावेगा । 


अनुवादक--प्री भेंवरसल मिघी 


भगवान्‌ महावीर की अहिंसा 


[ वक्ता--पंज्ति दरवार्यहाहजी 'सलबक्त', वर्षा ] 


अहिंसा आय धर्म है और मूठ परम भौ है। आग दसलिरे 
कि मनुष्य ने या प्राणी ने सबसे पहिठे इसेट्ी सोया और 
मुझ इसलिये कि घमर फे जो दूसरे आयार ?, ये सत्र :सौडिये 
भरमं कहलाते फ्रि उनके मूठ में अर्शिमा है! सच पृद्रा जाप 
तो अहिसा की भलुष्यत्व का चिद्र 

यह अवश्य क्षम की बात $ कि मनुष्यों मे जाने झदिसा ह 


जब ब्पासफ ४, वर्डा सामान्यन मनुण्य ही सथ से प्र प्यगी बेर 
गया है। गया त्रो हम क्रूर पशुकों में मेर, पाए छोदि दतिया 
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को लिया करते हैं पर मनुष्य की ऋरता के आगे इनकी ऋरता 
पानी भरेगी। शेर आदि की ऋ्ुरता में न तो इतना असंयम है 
और नइतनी मूलता जितनी मनुष्य की ऋरता में है। शेर आदि 
तभी शिकार करते है, जब ये भूल होते हे। पेट भरने पर गुफा 
में पड़े रहते है। लेकिन मनुष्य का पेट कभी भरता ही नहीं; 
हखपत्ति, करोड़पति होने पर भी चह दुनिया को छदते ही रहना 
चाहता है। राजा चनने पर सत्राट्‌ होना चाहता है, सम्राट 
बनने पर दूसरे सप्राटों को प्रिदा देना चाहता है। अगर सारी 
पृथ्वी उसके पेट में आ जाय तो वह खाने की नीयत से सूर्य, 
घल्दर, तारों को तरफ भी नजर दोडायेगा। वेचारे शेर का क्या 
दम दै ज्ञो ऐसे भयकर प्राणी मनुष्य की वरावरी करे ९ 
ऋरतापूर्ण मूलेता मे भी शेर मनुष्य की बराबरी नहीं 
कर सकंता । शेर सब का शिकार करेगा पर अपनी ज्ञाति के 
प्राणी का अर्थात्‌ दूसरे शेर का शिकार न करेगा, पर भनुष्य तो 
महुष््य का शिकार करता है, और उसे नाना तरह से चूसता 
है। नाना तरह से छास्तों आद्मियो को मार डालता है, धर्म के 
नाम पर मी रहें नहीं छोडता। ये सव कूरताएँ जोर मूलंताएँ 
शेर मे कहां है? इसीडिये शायद जेन शास्रों का मत है कि 
शेर मे अधिक से अधिक पाचवें नरक तक जाने की योग्यत्त 
है जब कि मुष्य से सातवें नरक तक की। मच्छ मे भी यह 
थोग्यता मानी गई है पर उसमे मनुष्य के साथ एक तर की 
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समानना है। मनुष्य मनुष्य का शिकार करता है, मच्छ मच्छ 
का शिकार करता दै। 

कुछ भी हो, पर इसमे शक नहीं कि मनुष्य काफी क्रूर 
प्राणी है। फिर भी वह पशुओं की अपेक्षा संयम मे अधिक बढ- 
चढ गया है | दूसरे फे अधिकारों की परबाह करना मनुष्य मे 
ही अधिक से अधिक सम्भव है और बहुत से मनुष्य इस तरफ 
बढ़े भी है। इसका कारण यह है कि मलुष्यजात्ति के सौभाग्य 
से उसमे अनेक महात्मा पेदा होते रहे हैं. जो पशुता और बर्ब- 
रता से छूटकर दूसरे मनुष्यों को भी छुडाते रहे हैं। उन्होंने खुद 
जी कर भी दूसरों को जीने देने का पाठ पढ़ाया है। उस पाठ 
को जीवन में उत्तार कर बताया है। ऐसे महात्माओं मे जेन 
तीर्थंकर महावीर खामी का नाम अधिक से अधिक चमकता है| 

महावीर स्वामी अहिसा के महान्‌ आचार्य है। इसीलिये , 
जैन धर्म अहिसा धर्म के नाम से कहा जाता है। पर अहिसा 
के नाना रूप है। उन सब रूपों का समय समय पर जीवन मे 
उपयोग भी क्रिया जाता है। पर हर एक आदमी के जीवन मे 
अहिंसा का कोई एक रुप इस प्रकार चमकने लगता है कि 
दशकों का दूसरे रूप की तरफ ध्यान भी नहीं जाता। कभी 
कभी ऐसा भी होता है कि अहिंसा के फिसी एक रूप की 
साथना भद्दात्मा को करनी पड़ती है, इसलिये उसके अनुयायी 
समभने छगते हैं कि बस, इतनी ही अहिंसा है। 
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मद्दावीर स्थामी ने अहिसा के उँचे से ऊसे रूप को जीवन में 
उतार कर बताया है पर अहिंसा को ने तो उस्ोने अव्यबहार्य 
बनने दिया। ने किसी एफान्तब्राद का समर्भन फ्रिया। वे 
अहिंसा के एक रूपए पर से होकर भी अंगुली से अद्विसा के 
सभी रूपों कौ तरफ इशारा ऊरते रहेह, परन्तु उनको ने 
सममः कर बहुत से मनुष्यों ने बढ़ी गलती की है। 

एक आदमी किसी को अगली से रास्ता बताये, पर रास्ता 
पूछने बाला अद्ुह़ी फी तरफ रास्ता नदेख कर यही देखे 
कि अब्जुली में ही रास्ता है था जहाँ तक अह्ठुढी है कहीं तक 
रास्ता है तो जिस प्रकार वह भूछ करेगा, उसी प्रकार हम 
महात्माओं के पथ-निर्देश को समझने में भूल करते है। हमें 
उनका संफैत सममना चाहिये, पूरी दिशा पर नज़र डालना 
चाहिये । जहाँ वे सढ़े है, वहीं रास्ता देख कर न रह जाना 
चाहिये । 

इसीलिये महावीर स्वामी मे पद-पद पर अनेकाल्स पर 
जोर दिया है। उनका अहिंसा धर्म फेवछ वाह्याचार पर निर्भर 
नहीं है किन्तु चाह्ाचार के भीतर रहने वाढे परिणाम और 
उसके ध्येय पर निर्भर है। 

जैनाचाय॑ अमृतचस्द्र घूरि ने इस विषय को बहुत ही 
साफ शब्दों में बतछाथा है। उनका कहना है-- 

कोई मजुष्य हिंसा न करके भी हिंसा का फछ पा छेता 
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है, कोई हिंसा करके भी हिंसा का फछ नहीं पाता। किसी 
की हिंसा थोडी माछप्त होती है, पर उसका फल घड़ा होता 
है, किसी की हिंसा महाहिंसा मालूम होती है, पर फल 
थोडा होता है। एक द्वी हिंसा किसी को तीत्र फल देती है, 
किसी को मन्द फल देती है। किसी की हिंसा हिंसाफल 
होती है, किसी की हिंसा अहिंसाफछ होती है। हिंसा क्या 
है? हिंसा किसकी की जा रही है ? हिंसक कौन है ? उस 
का फल क्या होने वाला है ९--इन सब बातों का अच्छी तरह 
तत्व-हृष्टि से चिचार करके द्विंसा का त्याग करना चाहिये । * 
इससे मातम द्वोता है कि जेन धर्म हिंसा-अ््दिसा के 
चार मेद्‌ मानता है--अ््दिसारूप अहिसा, हिंसारूप अहिसा, 
अधहिंसारूप हिंसा और हिसारूप हिंसा। पहिले दो भेद 
& अविधायापि हि हिसाँ हिसाफलभाजन भवत्येक । 
कृत्वाप्यपरो हिसां हिसाफल भाजन न स्थात्‌॥ ५१॥ 
एकस्याल्पा हिसा दंदाति काले फरूमनल्पम। 
अन्यस्य महादिसा स्वल्पफछा भवति परिषाके ॥ ५२ ॥ 
कस्यापि दिशति हिंसा हिसाफ़लमेकमेव फ़लकाले। 
अन्यस्यैव सैव हिसा दिशत्यहिसाफछ विपुरुम्‌ ॥ ५६ ॥ 
अवदुध्य हिल्थ हिसक हिंसा हिसाफ़लानि तत्त्वेन। 
नित्यमवारहमाने निजशक्त्या त्यज्यतां हिला ॥ ६० ॥ 
£. --पुरुपार्थसिड्य पाय । 
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अ्दिसा के दे जो कि कर्व्य है, पिछले हो भेद्र हिंसा के # 
इसलिये अकरततव्य दै-पाप है। 

महावीर स्त्रामी की अहिसा क्या है; वह क्रितनी व्यापक 
और ब्यवह्याय है; इसका पता उपर्युक्त बाक्‍्य्रों से मिल सता 
है। संक्षेप मे यह कहा जा सकता है कि हिसा-अहिसा के 
विषय में जन शात्षों मे चार भड्ढ ह--१-हिसा भहिंसाफल, 
२-अहिसा हिंसाफछ़, ३-अहिसा अद्साफठ, ४--हिंसा 
हिंसाफल । 

हिंसा करके भी हमे अहिंसा का फर सिर सकता है। 
न्‍्याय-रक्षा के लिये कभी हिंसा करना पड़े तो यह अहिसा 
ही समझना चाहिये फ्योंकि न्याय की रक्षा नकी जाय ता 
उससे कई शुणी हिंसा होती है। उस हिंसा को रोकने के 
कारण उस अल्प हिंसा को अहिंसा कहते है। भगवान राम 
अगर रावण का वध न करते तो घर घर रावण पढ़ा होते, धर 
घर की सीताओ का शी नष्ट होता, कुटम्ब-संस्था नष्ट हो 
ज्ञाती 

“सी प्रकार अहिंसा भी हिसाफल हो जाती है। अन्याय 
और अस्थायी की रक्षा करने में अहिंसा हिंसा ही है। 

यही कारण है कि जन धर्म मे जहाँ वायु और जल के 
सूक्ष से सूक्ष्म जीवों को भी रक्षा! करने का विधान है, वहाँ 
स्थाय-रक्षा या जन-कल्याण के लिये मनुष्य-वध तक के लिये 
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भी छूट दै। जन पुराणों को देखने से पता चलता है कि जेनियो 
के जितने महापुरुष है, जिन्हे शलाका पुरुष कहते हैं, वे सब के 
सब क्षत्रिय है; जिन्होंने बड़ बडे युद्ध भी किय्रे है पर अन्याय 
से किसी कीडी को मारने में भी जिन्हें पाप माह्तम होता 
रहा दे। 

विधान के अनुसार भी जन शाल्लों मे हिंसा के चार 
भेद किये गये ह--संकल्पी, आरम्भी, उद्योगी, विरोधी । किसी 
निरपराध प्राणी को इराढापूवंक मारना संकल्पी हिंसा है, 
जसे कि मास-भक्षण के लिये या शिकार के लिये प्राणी का 
घात करना। रोटी पकाने था सफाई करने मे जो आतजु- 
पंगिक हिंसा हो जाती है, वह आरस्भी हिंसा है। खेती तथा 
अन्य उद्योगो मे जो हिंसा होती है, वह उद्योगी हिंसा है। 
आत्म-रक्षण के लिये था न्याय-रक्षण के लिये युद्ध में जो 
हिंसा होती है, वह विरोधी हिंसा है। 

इस चार. हिंसाओ में संकल्पी हिंसा पर ही जोर दिया 
जाता है, बाकी तीन दिंसाए यथा-सम्भव कम करनी चाहिये, 
ऐसा ही विधान है। हा, महावीर स्वामी ने धर्म-पचार 
करने के लिये तथा छोगों मे शान्ति, स्याय, निखहता का 
प्रचार करने के लिये जो साधु-संस्था खड़ी की थी, उसमे अवश्य 
ही आरम्भी, उद्योगी, बिरोधी हिंसा के राय को भी असाधारण 
बताया गया था। और छुद महावीर स्वामी तो उससे भी 
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अधिक मात्रा में अहिंसा का पालन करते थे। इसका मत" 
छब यह कि छोग समके कि अहिंसा का प्रालन अधिक से 
अधिक कितना तक किया जा सकता है। पर वह तो एक 
तरह का रिकाई है। मोटर गाडी की तेज गति का रिकाई 
अगर दो सौ या तीन सो मील हो तो भी कछकर्त की 
सड़कों पर उसका उपयोग नहीं करने दिया जायगा। वह 
बिलकुल खुली जगह के लिये है। महावीर स्वामी मरीखे 
उम्मुक्त महापुरुष के जीवन में जो रिकाई दिखाई दिया, वह 
समाज की व्यवस्था सम्बन्धी जिस्मेबारी फ्रो उठाने बाढे 
शासक था नगर-रक्षकों भे नहीं दिखाई दे सकता। इसी 
हिये जन धर्म हर बात में उ्य-श्षेत्रकाह-भाव पर जोर 
देता है। साधु के लिये जो अकततव्य हो सकता है, वह एक 
श्रावक या ग्रहस्थ के लिये कर्तव्य हो सकता है। एक जगह 
जो अकर्तन्य है, दूसरी जगह वही कर्तव्य हो सकता है। 
एक समय जो अकतेव्य है, दूसरे समय वही करतोब्य हो 
सकता है। दुर्भाव से जो अकत्तव्य है, वही सड़ाव से कतव्य 
दो सकता है। इस प्रकार हर एक बात का, हर एक आचार 
का, या हिंसा-अहिसा का विचार अनेकान्त दृष्टि से मैन 
धम ने किया है। उसे अच्छी तरह समझ कर ही आप महा- 
बीर स्वासी की अहिसा को सम सफते है। 

कोई भी महापुरुष हो, वह जीवन के सभी रुपों का चित्रण 
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अपने एक जीवन में नहीं कर सकता। वह कोई एक रूप 
चुन छेता है. और अपने अनुयाइयों को योग्यतावुसार और 
इच्छानुसार अच्छे रूप चुनने का अवसर मिले, विधान मे ऐसी 
गुजाइश रखता है। महावीर खामी स्वयं नप्न रहते थे पर इन्द्रभूति 
गौतम आदि अपने शिष्यों को कपड़े पहनने की भी उन्होंने 
गुजाइश दे रक्‍्खी थी। मोक्ष का मार्ग ऐसा प्रशत्त बतढाया 
था कि यृहस्थ-वेप तथा अन्य धर्मों की अनेक तरह की साधु- 
संस्थाओं के बेप से भी मोक्ष-मार्ग मे कोई बाधा न मानी थी | 
इस प्रकार अहिंसा की नाना साधनाओं मे से रुचि और परिस्थिनि 
के अनुसार उन्होंने कुछ साधनाएँ अपने लिये चुन छीं किन्तु 
विधान हर एक साधना का वनाया जिससे हर परिस्थिति मे 
अहिंसा का पाछन किया जा सके और समाज से सुव्यवस्था 
भी कायस रहे। - 

महावीर स्वामी की अनेकान्त रूप अहिंसा को सममने मे 
आज का नैेन समाज भूछा हुआ है। उसकी नजर सिफ द्रव्य हिंसा 
आर्थात्त बाहरी हिसा-अहिंसा पर है। वे अहिंसा की ओट मे 
छुपी हुई हिंसा को और हिंसा की ओट मे छुपी हुई अ्दिसा 
को नहीं देखना चाहते। जेन समाज ही क्या, यह बीमारी 
इस देश सर मे कुछ कुछ बढ़ रही है। अहिंसा की ओट मे 
कायरता राज्य जमा रही है और वीरता पर हिंसा की छाप 
मारी जा रही हैं। महावीर स्वामी की अहिंसा ऐसी बहिमुंखी 
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नहीं है। फहाफल--विवेक और परिणामों का विचार किये 
बिना उसका समझता और पालन करना असम्भव है । 





भाज हमारे देश में हिंसा-अहिंसा के उपर बहुत विवाद 
चल रहा है, इसमें सन्देह नहीं कि पुराने जमाने की अपेक्षा 
आज दुनिया की समत्याए बहुत जटिल हूं फिर भी ऐसी कोई 
वात नहीं है जिससे हिंसा या अहिसा के एकान्तवाद का सम- 
थन करना पड़े। महावीर स्वामी की अहिंसा और अन्य 
महात्माओ की अहिसा के अध्ययन करने से, काफी विचार 
करने से इस विषय से मेरे जो कुछ विचार वध गये हैं, उन्हें म 
लिख छाया हूं। उल्हें पढ देने से मेरे विचार बहुत कुछ साफ 
हो जाँयगे। 


१--आय- सभी छोग अमुक मात्रा में अर्दिसावादी हैं. और 
सभी अमुक मात्रा मे हिंसा को ध्षन्तत्य मानते है। इसलिये 
अ्दिसा-हिंसा का विवाद उसकी मात्रा का विवाद है, एकान्त 
अद्विसा-हिंसा का नहीं। 


२--जो न्याय का अनुकरण करती है, वह बाहर से हिंसा 
होकर भी अहिसा है क्योकि उससे वहुजन-हित होता है 
अर्थात्‌ हिंसा की उपेक्षा अहिंसा अधिक होती है और अन्याय 
का मार्य रुकता है अर्थात्‌ दूसरी दिसाएँ रुकती हैं। इसलिये 
अहिसक बनाते की उपेक्षा न्‍्यायी वत्ताना ज्यादा जरूरी है। जहाँ 
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स्याय है, वहुजन-हित है, सत्य है, वहाँ हिंसा भी अद्दिसा है , 
जहाँ न्याय आदि का विरोध है, वहाँ अहिंसा भी दिसा है। 

३-जहाँ न्याय की विजय हिंसा और अहिंसा से एक 
समान हो सकती हो और हम मे दोनों की शक्ति हो, वहाँ अ्िसा 
का मार्ग ही पकडना चाहिये | 

४-हमे विश्वास रखना चाहिये कि बहुत से काम जो आज 
हिंसा से ही सफल हो सकते हैँ, वे एक दिन अहिंसा से भी 
सफछ हो सकेंगे। इसलिये पुराने जमाने मे कोई कार्य हिसा 
से ही सफल हुआ, इसलिये आज़ भी दिसा से ही सफल होना 
चाहिये; ऐसा नियम नहीं है। हमे अपनी परिस्थिति, शक्ति 
और फलाफछ-विचार के द्वारा अहिंसा की सात साधनाओ में 
से उचित साधना चुन लेनी चाहिये । 

अहिंसा की सात साधनाएँ निम्नलिखित हैं-- 

(क) आदर्शदर्शनी, (ख) आग्रहिणी, (ग) वेफल्यद्शनी, (घ) 
प्रेमदर्शनी, (ड) उपेक्षणी, (च) शिक्षणी, (छ) संहारिणी । 

ऋक--अपना जीवन ऐसा निष्पाप, अहिंसक, दयाछु सत्या- 
चरण मय बना कर रक्खा जाय कि उसे देख कर लोग अहि- 
सक जीवन की ओर आकर्षित होने लगे, यह आदइशंदर्शनी 
साधना है। 

ख--पाप, अन्याय, अत्याचार के मार्ग में इस प्रकार अड़ 
ज्ञाना जिससे पापी को पाप करना कठिन हो जाय। अगर 
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वह हमे मार कर पाप कर भी छे तो उसके अन्ततल मे ऐसा 
दंश होता रहें कि वह पाप का मार्ग सदा के लिये छोड़ दे । 
इसे सत्याम्रह भी कहते हैं। 

ग-अपनी छ शक्ति और निर्भयता से दूसरे के दिल पर 
यह छाप डाली जाय फ़ि वह अल्याय करके भी उसकी निप्फ- 
छता का अनुभव कर सके। जँसे किसी ने हमे तमाचा मारा 
और इमने दूसरा गाल आगे करके कटद्दा--ठीजिये, एक तमाचा 
और मारिये। यह वेफल्यदर्शनी साधना है! 

मारने बाढ़े ने तमाचा इसलिये मारा था कि पिटने वाला 
डर जायगा, झुक जायगा। पर जब वह देखता है. कि 
तमाचे में तो उसमे भय की अपेक्षा निर्भयता को ही ज्गाया 
है। तब तमाचे की विफलता से वह हट जाता है। 

घ-पापी के साथ ऐसी सहानुभूति दिखाई जाय कि वह्‌ 
हमसे अपना मित्र था उपकारी समसने छगे और हमारी सहा- 
मुभूति, उदारता आदि के आंगे ललित हो जाय। इस तरह 
पाप से विरक्त हो जाय, यह प्रेमदर्शनी साधना है। 

इ-पापी पर ऐसी उपेक्षा बताई जाय कि वह पाप की 
निष्फछता समझ सके, जिस प्रकार महावीर स्वामी उपसर्ग 
आने पर करते थे। यह उपेक्षणी साधना है। 

च--उपदेश दे कर दूसरों को पाप के मार्ग से हृठाया जाय) 
यह शिक्षणी साधना है। 
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छु--अन्याय या पाप को दूर करने के लिये या उसके फल 
से बचने-बचाने के लिये अन्यायी या पापी को दुंढ॒ दिया 
जाय. जंसा कि रामचन्द्जी मे सम्राट रावण को दिया था। 
यह संद्यारिणी साधना है। 

अहिसा की इन सात साधनाओ में किस साधना का स्थान 
कह है, किसका उपयोग फच करना चाहिये, यही सब से वी 
महत्व की घात है। इस विधेक के बिना, सत्य के बिना, 
अहिंसा का सदुपयोग नहीं किया जा सकता। भगवाद्‌ के 
ब्रा भगवती विधवा है , सत्य के बिना अहिसा विधवा है । 

अम्ुुक समय या अमुक जगह के लिये किसी एक साधना 
पर जोर देना ठीक कहा जा सकता है पर दूसरी साधनाओं 
की उपयोगिता का विरोध न करना चाहिये। 

थे जो सात साधनाएँ हैं, उनमें संहारिणी के सिधाय सभी 
साधनाएँ प्रयोधनी साधनाएँ हूँ । इन दोनो भे विरोध नहीं है । 
जहाँ जिसकी जैसी उपयोगिता हो, वहाँ उसका बैसा उपयोग 
करना चाहिये! 
.. £-आयः सभी धर्मोने अहिंसा पर जोर दिया है पर 
सभी ने प्रवोधनी और संहारिणी दोनों साधनाओं का विधान 
बताया है। अन्याय के विरोध के लिये या ल्याय के रक्षण 
के लिये बाहरी हिसा को भी स्थान दिया है। 

६--अन्‍्याय के विरोध मे दम हिंसा कर या न करें पर 
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हिंसा करने का अर्थात्‌ अहिंसा की संदारिणी साधना का हमे 
अधिकार अवश्य है। अहिंसा के नाम पर हमे उचित हिंसा 
करने का--संहारिणी साधना का अधिकार न खोना चाहिये। 

७--हमार दंंढ-विधान मे जीवन-शुद्धि का अधिक से 
अधिक अचसर होना चाहिये। द्विंसात्मक ८ड द्वारा सिर्फ 
बदला लेते की भावना नहों। पर इसका भी खयाल रखना 
चाहिये कि अपराधी के मन से पाप-भय नष्ट तो नहीं होता: 
साथ ही जिसका अपराध किया गया है. उसके मन में असंतोष 
तो नहीं रहता १ ये दोनों ही सम्भव है, इसलिये दंड-विधान मे 
उचित हिंसा को स्थान रहना चाहिये। हा, हम यह कोशिश 
करें कि छोग अपराधी होने पर प्रायश्रित्त के समान खेच्छा 
से वह दंड सहने को तैयार रहें। मतरूव यह कि दंइ-विधान 
मे से हवंसा को हटाने की जरूरत नहीं है किन्तु जनता को इतना 
तैयार करने की जरूरत है कि लोग उसे प्रायश्ित्त समझ कर 
स्त्रीकार करें। 

८-हम चाहे प्रवोधनी साधना अर्थात अहिंसा रूप 
अहिसा करते हों, चाहे संहारिणी साधना अर्थात्‌ हिंसा रूप. 
अहिंसा करते हों, हमे दोनों मे सतर्क और फछाफल-विवेकी 
चनना चाहिये। अगर हम हिंसा रूप अहिंसा का पालन 
था आन्दोलन करतेहों तो निम्न लिखित बातों का खयाल 
रखना चाहिये-- 
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(क ) स्थाय कराने के नाम पर हम इतने उत्तेजित तो 
नहीं है कि जरूरत से ज़्यादा हिंसा कर जायें और चिरस्थायी 
बेर बसा हें। 

(ख) प्रारस्सिक जागृति के लिये अहिंसा रूप आदोलन 
हो विशेष उपयोगी द्वोता है। 

(ग) मठे अर्मों से जहाँ मनुष्य विरोधी बन जाता है, 
चहाँ अहिंसा बहुत सार्थक होती है।अगर अपने दिल में प्रेम 
हो तो बहुत कुछ सफलता मिल सकती है। धर्म-अचार मे इसी 
* नोति की जरूरत है। धर्मान्धता, जात्यन्धता आदि के कारण 
जहाँ मगहे द्वोते हैं, वहाँ भी अ्दिसा रूप भीति की ही अधिक 
उपयोगिता है। हा; जहाँ सार्थान्धता है, वहां कुछ दविसा रूप 
नीति की भी आवश्यकता द्वोती है 

(घ) ऐसे अवसर आते हैं, जब दम हिंसा रूप अह्विसा 
आवश्यक होने पर भी नहीं कर सकते। उस समय अहिसा रूप 
अ्िसए का उपयोग करना-- शाल्त आदोलन करना उचित है। 
इसलिये अमुक समय तक हिंसा रूप आऑडोलन बन्द ही रखना 
चाहिये । 

» ( ग) इसका खयारू रहे कि अपनी शक्ति बता कर 
बडप्पन सिद्ध करने के लिये हिंसा न हो | 

(घ ) स्याय को भुख्यता हैकि नहीं? ऐसा नहोकि 
संद्दारिणी साधना के नाम पर हम स्वार्थ-साधना करने बेठ जायें। 
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६--अ्दिंसा रूप अह्विसा भर्थात्‌ प्रवोधनी साधना मे 
भी हमें निम्त लिखित बातों का विचार करना चाहिये। 

(क ) भगवती अद्दिसा के साम्राज्य के लिये तीन बातों 
की जरुरत है-- 

(१) रण, राष्ट्रपप्रास्त तथा अन्य जातीयताएँ नष्ट हो. 
जाँय, धर्मान्धता भी न रहे, जिससे अन्याय 
व्यक्ति तक सीमित रहे, वर्ग अन्यायी न बने । 

(२) पहिला काम हो जाने पर जन्म से ही मतुष्य 
को ऐसा शिक्षण दिया जाय जिससे उसे 
अस्याय से घृणा हो जाय, खास कर भार- 
पीठ या खून-खराबी स करे | 

(३) इ्स प्रकार समाज सुसंस्कृद होने पर भी अगर 
कोई व्यक्ति अन्यायी हो जाय तो कहीं भी उसे 
पीठ-बढ़ ते मिछे | इस प्रकार समाज का स्यायी 
संगठन व्यक्ति को अत्याचार से विरक्त द्वोने 
के ढिये विवश करदे । 

ये तीन बातें जितनी मात्रा में सफछ होंगो, अर्दिसा रूप 
व्यवस्था उतने ही अंशों मे सफछ होगी ! इनके बिला अगर हम 
अद्विसा रुप व्यवस्था करने जायेंगे तो असफछ होकर अह्िसा 
को बदनाम कराय॑ंगे। 

(खत ) व्यक्तिगत रूप मे अहिसा का पालूम सरह है।एक 
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व्यक्ति अन्याय को सह कर अश्लुब्ध रह सकता है पर समाज में 
इतनी सहिष्णुता होना कठिन है। इसलिये वेयक्तिक साधना को 
सामाजिक साधना बनाने में खूब सदर्क रहना चाहिये । यह 
न भूलना चाहिये कि समाज के लिये न्‍्याय-रक्षा मुख्य है, 
चाहे वह अ्िसा से हो या हिंसा से। जनता को न्याय की 
पहिली जरूरत है, अल्यायी फे सुधार की पीछे। अन्यायी 
का सुधार भी वह न्‍्याय-रक्षा के लिये चाहती दै। 

( ग) अहिंसा रूप कार्य मे भी सफलता की वहीं अधिक 
सम्भावना रहती है, जहाँ उसके पीछे हिंसा-शक्ति का बल रहता 
है। बह वल जितना शिथिल द्ोता है। अहिंसा उत्तनी ही 
असफल होती है क्योकि कमजोर की अह्िसा फो लोग 
अ्दिसा नहीं सममते ; उसे निर्वठता का परिणाम सममस्ते हैं। 
दिसा-शक्ति के बिना अगर हमे कभी ल्‍्याय भी मिलता है 
तो चर दया कहूछाता है, जिससे लेनेवाले मे दयनीयत्ता और 
देनेबाले में दुरभिमान पेदा होता है। इतना ही नहीं, वह अपनी 
स्वार्थ-दासना पर छल से परोपकार का आवरण डालता है, 
पर न्याय नहीं करता । 

गाय हमे खेती के लिये बछडे देती है। पीने को दूध देती 
है और अहिंसक रहती दै। इससे हमारे दिल पर यह अमर 
हुआ है कि इसने गो-बध छोड़ दिया है, गो माता कहने रंगे 
है, कभी कभी उसको पूजा भी कर देते हैं पर उसका चूसना 
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नहीं ब्ोड सके है। अगर कोई हिसा-शक्ति रहित होकर 


अहिंसा से किसी का दिल पिघला ऐे, तो इतना द्वी होगा 
कि उस अिंसक की तारीफ की जाग्रगी। मर ने जाय इस 
खयाल से रक्षा भी होगी पर उसका चूसना न छोड़ा जायगा, 
वह स्वतंत्र न बनाया ज्ञायगा। 

अस्यायपूर्ण हिंसा से नर-संडार होता है और सभी की 
हानि होती है। इसलिये जब इम हिंसा से उबर कर हिंसक 
छोग समभावी समझौता कर हेने है, तव भी हिसाशक्ति- 
हीन अहिसकों को वे चूसते रहते है ओर कहते रहते है कि हम 
नो इन निर्यलों की रक्षा और भलाई करते है। इस प्रकार 
बलवानों में दी अहिंसा का साम्राज्य जमता है। हिसाशक्ति- 
हवन अह्िसकों में तो निवेठता, फायरता, झुमाछाहट और फूट 
ही फेरती है श्थवा वे दयनीय बन कर छुद्य हुकड़े ही पाते है। 

यद्यपि हिंसा-शक्ति बाढे भी छुचछे जा सकते है पर बहुत 
समय तक उनको ऐसा दबा कर नहीं रक्‍्खा जा सकता, जिससे 
अस्थायी शोषण कर सफ़े और आधिक छाम्र मे रहे। शेरनी 
को हम सार सकते हैं, बिलढ़े मे कद कर सकते हैं पर उसे ऐसा 
नहीं दुद्ू सकते कि हम आर्थिक छाम में रहे। उसे क्वेट रखना 
हमे भारी पड जाता है। 

इस मुद्दे का सार यह है कि हमें अधिक से अधिक अह्ि- 
सक बनता चाहिये पर उसकी सफलता के लिये, उस्ते प्रभाव- 
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शाली घनाने के ल्थि अधिक से अधिक शक्तिशाढ़ी 
भी बनना चाहिये। संयम और शक्ति दोनों के समत्वय के 
बिना अहिंसा कौ विजय नहीं हो सकती। इसो भाव को 
बतढाने फे लिये मेंने भगवती अहिंसा की मूर्ति के एक हाथ 
में शान्ति दिखलाई है और दूसरे हाथ में गदा ऐ कर शक्ति 
बतलाई है। यह मूर्ति सत्यात्रम, वर्धा के धर्मालय में विराज- 
मान है। 

(थे ) अगर कभी राजकीय अन्याय को हटाने के लिये 
अ्िंसा-रूप क्रान्ति करना हो तो यह देख लेना चाहिये कि 
सब जनता में एक महात्मा के वरावर अहूट सहनशीछता 
है कि नहीं और वह दो-चार वर्ष भी टिक सकती है था 
नहीं १ इस बात का भो खयाछ रखना चाहिये कि सामूहिक 
उत्साह की उम्र बहुत बडी नहीं होती, उसके ठंडे पड़ते ही 
आन्दोलन निष्फल कर दिया जाता है। इसलिये कार्य-क्रम 
ऐसा हो कि उसमे अधिक समय तक के उत्साह की आवश्य- 
कता न रहे। अगर ऐसा कार्यक्रम अपने पास न दो या 
जनता की तेयारी न होने से बह अमछ मेन आ सकता 
हो या बह मानव-स्वभाव के विरुद्ध पडता हो तो अहिंसा 
रूप क्रान्ति में हाथ न डालना चाहिये या उस पर चहुत जोर 
न देना चाहिये। साधारणतः अहिंसा रूप आन्दोलन मे देश 
को समस्त जनता का पूरा सहयोग चाहिये | अगर सौ से 
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दस आदमी भी हमारे विरोधी हों या पीड़क के साथ सह- 
थोग फरने को राजी हों तो भी पीडक का अस्याय चालू रह 
सकता है। लब्बे का असहयोग निरर्थक जा सकता है। हिंसा 
रूप आन्दोलन मे सौ भे दस का भी साथ हो तो क्राँति सफल 
हो सकती है। 


इसके भत्रिक्त एक बात यह भी है कि हिंसा का शस्त्र 
सरह है, धहुजन उसका सरछता से उपयोग कर सकते है। अ्टिसा 
का शस्त्र महात्मा ही चलछा सकते है। उसके लिये विशाल प्रेम 
चाहिये। साधारण छोगों मे मोह तो होता है. जिसका कुटुम्बी 
और मित्रों में उपयोग किया जाता है, पर प्रेम नहीं दोता। 
मारते मारते मनुष्य बहुत वुछ सहन कर जाता है पर शक्ति 
रहते हुए भी बिना भारे सहन कर सकना--वह भी अन्यायी 
का अल्याय, यह हर एक के चश की वात नहीं है। अह्दिसा 
रूप आल्दोलन हेड़ने फे पहिे हमें इस भानव-प्रकृति का भी 
खयाछ रखना चादिये। 


(४ ) अधिकाश मनुष्य ऐसे होते है कि हम अहिंसा रुप 
उन से उतना स्याय नहीं पा सकते जितना दिसा रूप आन्दोलन 
में दवर कर भी पा सकते हैं। अफ्रिका में बोअर हार क्र 
भीजो पा सके, बह हिल्दुस्तानी लोग जीत कर भी रहीं पा 
सके या जो थोड़े बहुत हुकढ़े पा सके, वह भी सुरक्षित न रहने 
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पाये। इसलिये यह भी देखना चाहिये कि फिस प्रकृति के 
लोगों से काम पडा है। 

(च ) अहिसारूप आन्दोलन में यह सुभीता है कि 
उसमे सहन कम करना पड़ता है। हिंसारूप आन्दोलन में सहन 
ज्यादा करना पडता है पर बहुत वार ऐसा होता है कि 
दिंसारुप आन्दोलन मे एक साथ बहुत सहने की अपेक्षा 
अहिंसारूप आन्दोलन मे धीरे धीरे सहने की मात्रा बहुत हो 
जाती है। इतने पर भी फल नहीं फे वरावर होता है। इसलिये 
फलाफल विचार कर के और सहन करने की मात्राओं का 
विचार कर के आन्दोलन के रूप का निश्चय करना चांहिये। 

अर्दिसा के ब्यावद्वारिक रूप के विषय में और भी बहुत 
कुछ कहा जा सकता है और इस प्रकार की सूचनाएँ दी जा 
सकती है पर व्याख्यान में तो में सिर्फ दिशा बतला सकता 
हू। जिन शब्दों मे में भगवती अर्दिसा का वर्णन कर रहा 
हूं और आधुनिक युग को देखते हुए जिन शब्दों में ये सूचनाएँ 
छिखी है, ठौक उन शब्दों में जेन शाल्घों का वर्णन नहीं मिलता, 
पर हिंसा-अहिसा का जैसा विस्तृत और विवेचनात्मक वर्णन 
जैन शाक्षों मे पाया जाता दै, जैनियों के कथा-साहित्य को 
देखते हुए जो अद्विंसा का व्यवह्यर्य रूप इमे दिखाई देता है, 
उनमे हिंसा भी अहिंसा और अहिंसा भी हिंसा कह कर जो' 
भगवती अ्ददिसा का व्यापक्त और असली रूप बताया गया 


[छ] 


है; कार्य पर नहीं किन्तु कार्य के मूछ मे रहने थाल़े भाव पर 
जिस प्रकार हिंसा -अदविंसा का निर्णय किया गया है, उससे 
महावीर स्वामी की उस व्यापक अहिंसा का पता लगता है 
जो बुद्धिगम्य कै; अमेकान्तमय है। व्यवहाय है। उसी के 
अनुसार ये सूचनाएँ कही जा सकतीं है जिनका उल्टेख मेने 
यहाँ किया है। 
आज देश में जो अहिसात्मक आन्दोलन चल रहा है, 
बह जैन धर्म मे वर्णित ध्यापक अहिंसा का एक अंश दै। इसमे 
कोई सन्देह नहीं कि अहिंसा के किसी एकाथ अंश को लेकर 
ही किसी एक समय काम लिया जाता है पर दूसरे अंगों को 
ध्यान मे न रखना या उनका एकान्तिक विरोध करना अद्दिसा 
की उपासना नहीं है फ्योंकि इसमे अनेकान्त नहीं है, भगवान 
सत्य नहीं है। महद्दाचीर स्वामी एकाल्तवाद के विरोधी थे 
बल्कि प्राय' सभी धर्म-संस्थापक एकाल्तवाद के विरोधी रहे 
। हम समय, शक्ति आदि के अनुसार अहिंसा के किसी भी 
एक रुप की साधना कर पर हम्ते दूसरे अंगो की साधना की 
उपेक्षा न करनी चाहिये, विरोध तो करना ही नहीं चाहिये ! 
बल्कि सभी तरह के साधक सहयोग से काम छें। इसी में 
सगवान सत्य की सेवा है और उसमे हमारा या जगत का 
कल्याण है। 
महावीर स्वामी की इस व्यापक अ्दिसा पर सज्ञर डालमे 
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से यह पता छूगता है कि ऐसी अहिंसा के पास कायरता नहीं 
फटक सकती, न इससे कोई देश गुलाम वन सकता है। ,आज 
मुझे समय नहीं है, नहीं तो, में यह बतछाता कि “जैन धर्म की 
अ्हिसा से मारत गारत हुआ! यह कथन कितना सिश्या है। 
इस विषय मे में इसना ही कहुगा कि वर्ण-ब्यवस्था का दुरुपयोग, 
अन्धविश्वास, छुआछूत का भूत और पूट हमारी पराधीनता 
के कारण हैं, सिकन्द्र से ले कर ईस्ट इंडिया कम्पनी के आक्र- 
मर्णों तक जिन जिन हमलों भे हम हारे, उन सब में ये ही कारण 
हैं, अहिंसा नहीं। और खासकर महावीर स्त्रामी की 
अनेकातमय अ्दिसा का तो उन पराजयों से कोई सम्बन्ध 
नहीं है। 

हां, इतना अवश्य कहूँगा कि महावीर रवामी हारा 
प्रतिपादित अहिंसा में और आजकल जेन समाज में जो 
अहिंसा दिखाई देती है उस अदिसा मे ज़मीम-आसमान का 
अन्तर है। और यह दुर्दशा सब जगह है। ईसा कहाँ और 
हैसाई कहाँ मर्यादा पुरुषोत्तम रामचंद्रजी कहो और ह्वन्दू 
कह ९ हजरत भुहस्मद कहाँ और मुसलमान कहाँ? हैंतो 
आज आज के जेनियों की नहों, महावीर स्वामी को अद्दिसा 
के विषय में कहने वेठा था या खड़ा था, सो कह द्या। 

मैंने आपका बहुत समय खरा डिया और चदढे मे बहुत 
सा परोस दिया, खासकर जल्दी जल्दी बोल कर तो आपको 
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परेशान दी कर दिया। इस गरह (पी समय मामा थीर 
परोसना दृह़री हानि, गा दुहरा लाभ था इबनस्प शत 
था इानस्फा छाम, यह मे न! जागता क्र शा भी मात्रा 
से अधिक होने पर अपस्य हो गफ़गा है। इसमहिदे जब अपना 
वत्तण्य समाप्त कसा $ | 


अहिंसा का पुनरुद्यार 
[ वक्ता--श्री सर्तानचन्द्र दातगुप्त, सोदपुर (बंगाल) | 
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हमारे सामने प्रश्न यह है कि अहिंसा का पुनरुद्वार केसे 
हो? यह प्रश्न खुद-ब-खुद इस बांत को स्वीकार कर रहा है 
कि पहले अहिंसा समाज में थी; किन्तु अभी नहीं हे और 
इसीलिये अब उसका पुनरुद्धार करना है। बच्चा जैसे सहज 
भाव से माता के स्तन से दूध पिया करता है, दूध पीने के 
लिये उसे कोई कोशिश तहीं करनी पड़ती, उसी तरह विनां 
किसी प्रयास के सहज भाव से समाज पहले अहिंसा का 
पाछन करता था। उस समय समाज खभाव से ही अहिंसा 
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का अमृत-पान करता था। किन्तु आज समाज भे इतने 
साधु, मिश्षु व संन्यासियों के मौजूह रहते हुए भी वह अहिंसा 
नहीं है, इसीलिये अहिंसा के पुनरुद्वार की बात उठती है। 

अहिंसा की आवहवा में ही भारतवर्ष की समाज-ग्चना 
हुई थी। यहाँ के सारे आचार व आचरण मे, सारे धर्मा- 
चुछ्ान मे जिस पवित्र भाव के आधार पर यहां की सभ्यता 
गठित हुई थी, बहू था-इसका क्रमशः विस्तृत, व्यापक आप 
बोध अर्थात्‌ सब को अंपना आत्मीय सममना। 'छोका 
समस्‍्ताः सुखिनों भवन्तु'--सभी सुझ्ली हों, यही भावना भारतीय 
सभ्यता का आधार थी। 

प्रत्येक देश में परिवार का वन्धन हमेशा से रहा है। 
किन्तु प्राय' सभी देशों मे छोगों की हमेशा ऐसी ही चेष्टा 
रही है कि एक परिवार में ज्यादा लोग न हों। छडका 
चढ़ा होने पर अपनी स्ली को लेकर अछग हो जाता है। 
किन्तु इस देश मे पुत्र-पौत्नों के साथ मिल कर एक संयुक्त व 
सम्मिलित परिधार मे एक साथ रहने मे ही छोग सन्तोप 
अनुभव करते थे। ऐसे सामूहिक परिवार को कायम रखते 
में ही उन्हें आनन्द आता था। तीन तीन पीढ़ियों तक 
सभी एक साथ एक परिवार मे रह कर अपने उपा्जन को 
आपस मे बराबर बराबर बांट कर बढे सुस्ध से छोग जिल्दगी 
बसर किया करते ये। यह समभाव फ्से कायम रहता था 
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परिवार मे कोई ज्यादा उपाजन करता है और कोई कम, और 
कोई तो कुछ भी उपाजंन नहीं कर सकता, किन्तु तो भी 
परिवार का हरणक आदमी एक ससान सुखी रहता है। 
इसका कारण फ्या है? इसका कारण सिर्फ महान्‌ त्याग 
भाव व व्यापक कोौट्म्विक या पारिवारिक सहानुभूति ही है। 
इसी के माने है--पारियारिक जीवन भे अहिसा का प्रयोग। 
हम देख रहे हैँ कि आजकल संयुक्त परिवार की संख्या 
घटती चली जा रही है। और जहाँ है भी, वहां परिवार 
में जो सुख-शान्ति होनी चाहिये, वह कहाँ? आज की हाकत 
पर विचार करते ही मन मे यह पश्र उठता हे कि हमारी ऐसी 
दशा क्‍यों हुई) आज से ४०--5० वर्ष पहले भो सम्मिलित 
परिवार मे जितने छोग रहते थे और उनके बीच जितनी 
सुख-शास्ति रहती थी; वह आज क्यों नहीं हे? इसका 
कारण है कौटम्विक व पारिवारिक जीवन मे सहनशीलछता 
व सहासुभूति का अभाव या दूसरे शब्दों में व्यावहारिक 
अहिंसा की कमी ! 

सम्मिलित परिवार को थोडा और विस्तृत करते ही म्राम- 
संगठन की बात आप से आप आजाती है। संयुक्त परिवार 
का एक एक छोटा परिवार उस घढ़े परिवार के दुख के 
घोक को आपस मे समान भाव से बांटने के लिये प्रस्तुत 
रहता था और एक साथ मिल कर रहने भे जो सन्तोष व 
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आनन्द है; उसका उपभोग ऊले हुए जीवसन्यापन परने या 
निषयय्र करता था। इस नर वे प्रेम थे आत्मीयना के 
बन्धन में बेँध रहने थ। उसी तरह प्रत्येक मेंपुता परिधार 
अपने पड़ोसी परिवारों के साथ स्वाभाविक प्रेमपाण में बैधा 
रझता था। सब परपर प्रेम या अधिसा के कोमड ये सुखद 
बन्‍्धन में बे रोते थे। इसे तरह ग्रास्य-नीवन में उयावहा- 
रिक्त ऑहिसा का स्थाभाषिक प्रयोग आप से आप पलता था। 
यही उस समय के प्राम्य-जीवन की बत्पना थी। उसे समय 
का प्राम एक बड़ा परिवार ही होना था। प्राम क्री सारी 
जरुरतें जैसे अन्न, वस्त्र और दूसरी दूसरी चीज़ों की उगवश्य- 
कताएँ सभी ग्राग के अंदर भी पूरी हो जाती थीं या छ्यादे से 
ज्यादा आसपास फेग्रार्मों क्री मदद में पूरीहो जाती थीं। 
ग्राम फी सामाजिक ब्यवप्था प्रोम् फे ही हाथों में सती थी। 
स्वास्थ्य, शिल्प, वाहन, सवारी, पूजा, पुरोद्चित, पठन, पाठन, 
सब का इस्तजास ग्राम के अधीन था। आम की पंचायत 
ग्राम का शासन व सेवा करती थी। स्टेट के अन्दर प्राम 
एक छोटा सा स्वावढस्वी स्टेट ही होता था। प्रामयासी 
मिल कर ग्राम का शासन करते थे और देश का शासन राजा 
करते थे। राजा फे परिवर्तन होने पर भी आम-स्टेट में कोई 
परिबतन नहीं होता था। एक राजा दूमरे राज़ा पर विजय 
प्राप्त करते थे, उनके माल खजाने पर क्जा कर हेते थे किन्तु 
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प्राम-स्टेट चिलकुछ खतंत्र रूता धा। राजा की विजय या 
पराजय उसे स्पश नहों कर पाती थी। अहिंसा वहाँ इस 
कदर स्वभाव-सिद्ध थी की ग्राम की सुख-शान्ति मे कोई भी 
विन्न पेढा नहीं होने पाता था। राजा कर लेते थे किन्तु 
अपने ढिये नहीं। वे बिध्वुव, डर्कती, व बाहरी दुश्मनों से 
प्रजा को रक्षा करते थै। प्राम के न्याय का निरूपण प्राम- 
वासियों फे जरिए ही होता था। उस न्याय के फैसले मे 
दंढ नहीं होता था, सिफ मुजरिम फे दिछ का परिवर्तन किया 
ज्ञाता था। भनुर्स्मात में दो प्रकार फे दंड का जिक्र है-- 
(१) प्रायश्वित् दंड (२) शारीरिक दंढ। किन्तु प्रायश्रित्त 
फे द्वारा जर्हा अपराधी का संशोधन नहीं हो सकता था, वहीं 
उसे राजा के न्‍्यायालय भें जाना पड़ता था और उस विचा- 
रालय के फैसले के मुताबिक दंड भी कठोर होता था। अत्व 
यह भान लिया जा सकता है कि ग्राम के अपराधी का विचार 
ज्यादातर आ्रामबासी के द्वारा ही सम्पन्न होता था। 

प्रमणीवी छोग चडे सुख-चेन से जरूरत की चीजें पेदा 
कर के था मिल्‍न भिल्‍न हुनर व शिल्प के जरिए समाज की 
सेवा करते थे और इसी से उन्हें जीविका मिलती थी। उन्हें 
जीबिका की कोई चिन्ता न रहती थी। वे बडे सन्तोप से 
जीवन-यापन करते थे। शिक्षक का काम लिखाना-पढ़ाना 
था और बदले में उसे जीवन-यात्रा की सारी जरूरतें आप से 
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आप प्राप्त हो ज्ञात्ती थीं। उस सहज जीवन-यात्रा में श्रति- 
योगिता या प्रतिदवन्द्चिता का स्थाल बिलकुल नहीं रहता था, 
सब कामो, सभी हुनरो, सारे वाणिज्य-ब्यवसाव और उद्योगों 
के अल्दर परस्पर मेल व्‌ रक्षा का भाव ओतपग्रोत था। 
अद्िसा व प्रेम समाज के रग रग में फंड हुए थे । 

ऐसे अनुपम सम्मिलन में भारतवासो को स्वतंत्र विचार 
व स्वाधीन कार्य्य करने का अवकाश मिलता था। स्टेट 
जैसी कोई बाह्य शक्ति छोगों फे जीवन पर कोई विम्वृत 
प्रभाव नहीं ढाल सकती थी। आम-स्वाव्म्बन व ब्यक्ति- 
स्वावल्म्बन ये ही सम्यता के ध्राण है। इस सम्यता के अन्दर 
शिल्प व वाणिल्य-जीवन में हेश भात्र भो प्रतियोगिता नहीं 
रहती। यदो है अहिंसा भाव की स्थाभाविक साधना। 
इसी से अद्दिंसा की पृष्टि होती है। शिल्पों था कारीगर 
आपस में एक दूसरे का नुकसान था नाश नहीं करते. 
बरंच शिल्प-संघ द्वारा एक दूसरे की रक्षा करते है। पहले 
इसी प्रेममय भाव के द्वारा छोगों फे ज्ञीवन व कर्म नियंत्रित 
होते थे। 

इस से साफ जाहिर हे कि ऐसा प्राशव॑वतत्ती वातावरण, 
ऐसे सुख-शान्त्रिमय सम्मिलित परिवार, ऐसे हृड़ स्वावह्मती 
प्रास व स्टेट और इस तरह के संघवद्ध शिल्पी व कारीगरों 
के द्वारा नियंत्रित सामाजिक जीवन--ये सब फेवल मौलिक बच 
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स्वाभाविक अहिंसा साव के फैसाद व प्रभाव से द्वी पदा: 
होते है। विच्छिल्न होने पर प्रतिहल्हों कभी बच्,उहीं“सकते। 
परस्पर विरोध मे कभी उन्मति हो नहीं सकेतों। एकता, 
स्व॒नियंत्रण और संघ-बुद्धि से अद्विंसा की रक्षा व पुष्टि होती 
है। ऐसा समाज क्रमशः अधिकाधिक अद्िसा की ओर 
अग्रसर होता है। 

इसी तरह के संगठित समाज मे बुद्ध, मद्दावीर इत्यादि 
यरुगावतारों के जीवन व कर्म ने साधारण जनता के जीवन मे 
अहिंसा के रास्ते पर नवीन प्रकाश का विस्तार किया था। 
उस समय घोद्ध भिप्लुगण और जेनाचार्य्य गण ने समाज को 
अहिंसा की वुनियाद्‌ पर कायम रखने में बहुत वडी मदद पहुचायी 
थी। वह एक जमाना था, जब इस तरह का संगठित समाज 
धर्मावरम्बी हो कर वडी शान्ति व चेन से जीवन-यापन कर 
रहा था। इस शिक्षा की बदौलत भारतवर्ष ने कभी दूसरे 
देश पर आक्रमण नहीं किया। बह धर्म के द्वारा विश्व-विजय 
करने को सद्दाराज अशोक के समय मे निकछा था। किन्तु 
तोप, कमान, हाथी-घोड़े व पेदक आदि चतुरंग सेना छे कर 
कभी किसी देश पर आक्रमण नहीं फिया । यहाँ से संन्यासी, 
भिक्षु व ज्ञानी आचायंगण सिफ भारत की 'शिक्षो/, संस्कृति 
व मुक्ति का सल्देश ले कर बाहर गये थे। “** 

किन्तु वह दिन बराबर कायम नहीं रह्या। बह भी एक 
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समय आया, जब कि पतन आरम्भ हो गया। बाहरी संमर्ष 
से भारत की कोई विशेष क्षति नहीं हुई। बरहरी संघ या 
आये। आक्रमण किया। छूट मचाई) यहाँ गज करने सगे । 
फिन्तु आखिर में भारतीग्र शिक्षा व साथना के सामने रत 
हार भाननी पड़ी और स्थर्य भारतीय धन जाना पढड़ा। 
किन्तु इस तरह के बाहरी विषयुव ने आग की प्राण-शक्ति पर 
जो चोट पहुचायी थी, वह भी देसने मे आती है। श्ागव 
स्वावलमबनन-शक्ति में जो श्रद्धा चराषर से प्राम के अन्दर 
कायम थी, बह क्षीण होने छगी। 

अंग्रेज़ों के भारत में प्रवेश करने के समय हमारी अब- 
नति शुरू हो चुकी थी। प्राम अपने को पहले फ्री नाई 
स्वाबलप्वी व आत्मनिष्ठ रखने मे असमये हो रहे थे । अंग्रेजों 
के यहाँ प्रवेश करे फे समय भारतीय अहिंसा की महान्‌ 
एरिकल्पवा-शक्ति क्षीण हो रही थी। अंग्रेजों को छोग देवता 
मानने छो। और पड़ोसियों के प्रति सद्दातुभूत्ति के अभाव 
मे संतोप की जगद असंतोष, धर्म की जगह अधर्म, संघवद 
ज्यापार-बाणिज्य को जगह परस्पर प्रतियोगिता दिखाई देसे 
छगी। समाज के छोग ही समाज के दुश्मन वन बैठे और 
विदेशी व्यापारियों की छूट में मदद करने छगे। उसी समय 
से भारतीय समाज के अन्दर अर्हिसा का प्रभाव ऋसश. 
अधिफाधिक क्षीण होता आ रहा है। 
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किसी भी कारण से हो, हम देख रहे हैं कि आज हम हिल्‍्दू, 

बौद्ध, जेन सभी समान रूप से सम्बलद्दीन हो येंढे हैं। धर्म- 
भाव अब फिर समाज को नियत्रित नहीं कर पाता। धर्म 
की जगह आज सिर्फ अर्थ का सस्मान हो रहा है और 
अ्दिसा का प्राण-प्रवाह मद व क्षीण हो गया है। ऐसी ही 
हालत मे अहिसा के पुनरुत्थान का प्रश्न उठ सकता है और 
उठना स्वाभाविक भी है। अहिसा की विश्वविजयी वार्ता, 
राजनीतिक क्षेत्र मे उसके प्रयोग व सफलता की बात आज 
गाघीजी अपने जीवन व आचरण के जरिये हमे समझता रहे 
है। थे आज़ कह रहे हैं कि जीवन को अ््विंसामय बनाओ, 
तो सारी विपदाय आप से आप दूर हो जायेंगी। इससे न 

* #घल विदेशी शोषणकारी शासन व पराधीनता से हमारा 
उद्धार होगा बल्कि देश-रक्षा के लिये युद्ध की संहार-लीला 
की भी कोई जरुरत न रहेगी। यह पहले जमाने से भी आगे 
बढ़ जाने की बात है। दमें फिर से अहिसा का नवीन मंत्र 
मिला है। वुद्ध, महावीर, चेतल्य, रामकण थ विवेकानन्द मे 
जिस समाज की सेवा की थी, उसके अल्दर फिर से नवीन 
जागरण दिखाई दे रद्द है। सिफ्फ सामाजिक क्षेत्र में नहीं, 

। राजनीतिक क्षेत्र मे मी अद्दिसा के प्रयोग के द्वारा देश को 
४६ स्वाधीन बनाने और प्राप्त स्वाधीनता की रक्षा करने की 
दीक्षा गाघीजी हमें दे चुके है। अब हमारा कत्तंज्य है कि 
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कललमलनलमलत सत्ता 
हम इसे कार्य मे परिणत करें। उसे काय में परिणत करने का 
निश्चित रास्ता मी उन्‍होंने हमें दिखा दिया है। वे हमें 
पारिवारिक, सामाजिक व सामूहिक क्षेत्र में अद्धिसा वरतने 
को कह रहे है। वे कद रहे है कि चर्खा चला कर ग्रीव 
समाज के लिये अपने अन्दर आत्मीयता व आत्मबोध 
जगाओ। खादी व ग्रामोद्योग को बनी हुई चीजों का इसे- 
माह कर शोषित समाज के साथ सहानुभूति अनुभव फरो। 
जितनी चीजें हम इस्तेमाल करते हैं। उनमे सर्व प्रथम हमें यह 
विचार करना चाहिये कि ये हाथ की वनी हैं या मशीन 
की। यदि हमे बचना है तो मशीन वाली यात्रिक संभ्यत्ता 
से अपनी, अपने परिवार व समाज तथा देश की रक्षा करना 
निहायत जहूरी दै। यात्रिक सभ्यता दूसरों का शोषण करती 
है। बह दूसरों को विना द्वानि पहुंचाये, और उनका 
अद्दार बिना छीने टिक नहीं सकती। वह हिंसा पर ही 
कायम रह सकती है। अहिसा व्यापक्त रूप से तभी प्रतिष्ठित 
हो सकती है जब हम भ्रामों को सुप्रतिष्ठित करें अर्थात्‌ केवल 
बढीं की बनी हुई चीज इस्तेमाल करें। इसके बिना अहिंसा 
का व्यावहारिक व वास्तविक पालन होता असंभव हैं। 
यात्रिक सम्यता का वाड़व ह्रत्य आज हमारे सामने हो रहा 
है। यात्रिक सम्यता के पुरोहितों और आचायों के बीच 
भर संद्वार-छीछा चछ रही है। इसी संहार की तैयारी के लिये 
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' जर्मनी सन्‌ १६३२ से सब, १६३७ ई० तक रोज ३॥ साढ़े तीन 
करोड़ रुपये युद्ध-सरंजाम की तेयारी मे ख़च करता रहा जिसका 
लिखित प्रमाण हमारे सामने मौजूद है। सन्‌ १६३७ ई० के वाद 
से प्रमाण की कोई जरूरत नहों। वह स्वतः सिद्ध है और 
उसका सहज ही अनुमान किया जा सकता है। इसी तरह 
इंगलेण्ड आज दैनिक १० करोड रुपया इस संहार के दावानल 
में आहुति देकर युद्ध कर रहा है। यह पेशाचिक हिंसापूणे 
साँत्रिक सभ्यता की परिणति है। इसी को हमारे यहाँ मत्स्य 
नीति कहते हैं. बड़ी मछलियाँ छोटी मछलियों को निगल 
जाती है; वढ़े हिंस पशु छोटे पशुओं को मार कर खा जाते 
हैं। यह नीति मनुष्य के लिये नहीं है। हमे इस नीति से 
ओर हिंसा फे ऊपर कायम इस आसुरिक यात्रिक सभ्यता से 
बचना है। तभी हमारे परिवार, समाज्ञ व देश की रक्षा 
होगी। आप गाधीजी की धात सुनें, उनका सदेश वराबर 
'हूरिजन!, 'हरिजन सेवक', 'हरिजन वन्धु! व “सर्वोदय! 

निकला करता दै। उसे आप ध्यान से पढ़ें और पढ़ कर 
आचरण में छायं। यदि हम गाधीजी के उपदेश के अनुसार 
इस अहििसा-प्रथ पर चलने की चेष्टा कर तो इससे न कंबल 
इस संजीवनी अहिंसा का पुनरुद्वार होगा चल्कि इस और 
भी अग्रसर हो कर स्वयं नूतन जीवन का अनुभव करते हुए सारे 
विश्व को उसका अमृत-रस पान कर सकेंगे। जगदगुर भारत- 
चर्ष फिर से अपना स्वाभाविक स्थान ग्रहण करेगा। और सारे 
संस्पर को अहिंसा का मंत्र देकर उसे संहार होने से बचा छेगा | 
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कअब्य(क0व्नतत+ 


आज में कुछ वे-खाद वात आपको कहता चाहता हूँ । 
खाद भोग मे होता है। धर्म मे त्याग होता है। धर्म की 
बात गर्म नहीं होनी चाहिए) गर्मागमीं अच्छी ढगा करती 
है। कहा है “धर्मत्य त््व॑ निद्वितं गुहायाम?! वह गुफा 
है हृदय। हृदय की उल्टी रीति है। ठंडी-धीमी वात चहाँ 
पहुंच जाती है। गर्म-तेज बात रास्ते मे इन्द्रिय-विषयों को 
चहका कर उस चक्कर से रह ज्ञाती है। उत्तेजना उससे 
होती है कि फिए थकान-सी भी होती हे। भोग के स्वाद 
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में यही तो हे--आगे रस, पीछे विष। पर धर्म यदि रूखा 
है तो फछ उसका ही मीठा होता है। आज पर्युषण के 
दिन जोर की वाणी और प्रखर तक से आपकी चित्त-ृत्ति 
को में मथ डालना नहीं चाहता। वह मेरा वश भी नहीं 
है। देखते द्वीहँ आप कि में केसा निर्वल हें । कोई आग 
सी रूहक आप मे झुलस उठे, ऐसा काम में नहीं करूँगा। 
आग चाहिए, पर ठंडी आग चाहिए। आध्यात्मिक सुलग वही 
है। भीतर सच्ची जिज्ञासा जगी कि फिर घुमती नहीं। पर 
उसमे दूसरा कोई नहीं जलता है, हमारे विकार ही जलछते 
हूं। अभी उस ढिन दाद की थीमारी के बारे में पढ़ रहा था। 
दाद को जितना खुजाओ, उत्तना मजा आता है। असल मे 
उसके छोटे छोटे कीढ़े चंदन पर फेंडे होते हैं। खूब खुजा 
कर अपना छहू हम उन्हें पिछाते हैं। उस सजे का मतलूब 
उन कीडो का सजा है। अपना खून उन्हें पिछाते और रस 
मानते हैं। आपस के विवाद और वितण्डा से जो भजा 
अक्सर आया करता है, वह भी इसी किस्म का हे। उससे 
हम अपना खून पीते और मजा मानते हैं 

आज के परचे मे आपने देखा कि मेरा विषय हे 'सीमित 
स्वथर्म और असीम आदर्श!। विषय वह फ्लिष्ट माछ्म 
होता है। उसका दोषी में हे । मेंने ही वह विष्रय दिया। 
पर सुनने मे वह क्लिप्ट हो; आप देखेंगे कि हमारे और 
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आपके वह नित्य-प्रति के काम का है। दूर की पहुँच मेरी 
नहीं है। मेरा दुर्भाग्य कि में विह्वाद नहीं हैँ। पर आज 
वो में उसे सदूभाग्य मानता हूँ। गीता की अर्हिसा में 
और भह्दावीर की अहिंसा मे और चुद्ध की अहिंसा मे और 
गाधी की अहिसा मे क्या तारतम्थ और क्या उसमें सूक्ष्म 
मेद है? यह विषय अपनी अ-विद्वत्ता के कारण मेरी पात्रता 
से बाहर है, यह मेरा सौभाग्य नहीं तो क्या है! नहीं तो 

पूक्ष्म चर्चा में गिर कर मुझे क्या कभी उसका किनारा 
मिछता ) इससे में कतज्ञ हूँ कि जितनी बुद्धि मुके मिली 
है उससे आगे धढ़ने की तबियत होने का सामान भुके 
नहीं मिला है। अपने से दूर जा कर में कुछ नहीं पकड़ 
पात्ा। जिसकी प्रतिध्वनि मेरे भीतर नहीं है, ऐसा कुछ 
तत्व हो तो उसकी उस्रेड़-बुन से में किस आधार पर पढ़ 
जाई ९ 

विषय के दो हिस्से है। पहला है, सीमित स्वधर्म अर्थात्‌ 
हमारा स्वध्त सीमित है। उस सीमा को हमें समझना 
और स्वीकार करना चाहिए और उससे झगहना नहीं चाहिए 

अपने सीमित होते की बात पर ज्यादा समय फ्या लिया 
जाय। हम मे से हरएक अपने साढे-तीन हाथ का है। उससे 
आगे उसकी हस्ती नहीं। हर काम और हर बात मे अपने 
सीमित होने का हमें पदा चलता रहता है। देह साढ़े-तीन 
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हाथ और उम्र समक लीजिये साठ-सौ साल | इस तरह क्षेत्र 
और काल की मर्यादा के भीतर हमारा अस्तित्व है। इन 
मर्यादाओं के भीतर द्वी हम पर कुछ कर्तव्य छागू होते हैं। 
वे कत्तेव्य ही हमारा स्वधर्म हैं। 

यह बात साफ़ है। पर धुंघछी भी हो जाती दै। कारण 
कि हमारे भीतर मन है और बुद्धि है और इच्छाएँ है। मन 
भाग कर दुनियाँ मे दौडता है, बुद्धि आसमान को नापती है 
और इच्छाएँ जाने क्या क्या अपनी मुद्ठी में कर लेना चाहती 
है। अपने ही अन्दर के इन तत्वों के कारण हम अपनी 
ससोमता को चुपचाप नहीं केल पाते। हमारी जो हद के 
उन पर पहुंच कर हमारे मन-बुद्धि सदा द्वी टकराया करते 
हैं और उन सीमाओं की अवज्ञा करके स्वच्छल्द विचरना 
चाहते दैं। 

जेंस सपने की ही घात लीजिए। भआप रोग में खटिया 
से छगे पढे हैं। पर सपने मे ऐसे उड़ते हैं, ऐसे उडते है, जेसे 
आपके लिए कोई रोक ही नहीं। बादल पर चढ़ जाते है, सारी 
दुनिया को अपने मन के अनुरूप शकल दे सकते हैं। दिन 
के काम मे आप बन्से हुए है। पर रात के सपने से एकदम 
खुल जाते हैं। 

में उव आदमियों में नहीं हू जो सपने को सपना कह 
कर उड़ा दे सकते हैं। में तो बहम को भी मानता हूँ। इसी 
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तरद सपना दिन को धूप में सपना हो, पर रात में औख 
मिचने पर बही सच होता है। हमारे सपने पर हमारी ही 
सीमा नहीं रहती है। और में यह भी आपको कहना 
चाहता हूं कि सपना नहोता तो हम जग भी न सकते। 
अनिद्रा नाम का जो रोग है, वह नहीं तो रोग ही फिर क्यों 
होता १ दो रोज न सोध्ये, फिर देखिये क्या हालत होती है । 
सपने के कारण हममे सत्तुलन आता और ज्ौना सम्भव 
होता दै। 

पर एक बार की बात है कि रात को मेरी बहन एफाएक 
चीख पडी। ऐसी कातर चीख थी कि पा बताझ | पर देखा 
तो बह सो रद्दी थी! थोड़ी देर मे फिर चीख हुईं। अब के 
चह उठ पड़ी थी। भाथे पर पसीना था, थरथर कांप रही थो। 
मैंने पूछा, “क्या है १” बोली, “हुद्द नहीं।” यह 'ुछ नहीं! 
उसने भूठ नहीं कहा था, पर उसे सचमुच भाद्म नहीं था 
कि क्‍्यादै। और वह यही जानती थी कि जो है, वह 'इुछ 
नहों! है। इसलिए यह जो श'ुछ नहीं! नाम की वस्तु है, जिस 
का दूसरा नाम है स्वप्न, वह एकदम असत्य नहीं है। उसमें 
से चीख निकठ सकी; उससे बदन पर पसीमा और थरथरा- 
हट आ सकी । 

यह बा मैंने आप को यह बताने के लिए कही कि हमारी 
सीमा और इमारे ही अन्दर के असीम में जब बेहद झगड़ा 
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पैटा हो जाता है, यानी तीत्र संघर्ष मच जाता है; तब उसका 
अनिष्ट परिणाम होता है। हम सीमित है, हमारा आदर्श 
असोम है। उन दोनों सीम और असीम के तनाव 
(]श॥४00 ) मे से जीवन का प्रादुर्भाव हुआ है। वही हम 
सचेतन प्राणियों को परिभाषा है। ससीम से असीम की ओर 
गति उस जीवन का विकास है। और उन मे विग्रह हमारा 
फ्लेश और हमारी तकलीफ दै। 


यहाँ पर एक बात वहुत अच्छी तरह समर हेने की है। 
वह यह कि अपनी सीमाओं से नाराज द्वोकर उन्हे हृठात्‌ 
इस्कार करके हम उन्हें अपनी जकड़े बनाते है। और अगर हम 
बन सीमाओं को आगे बढाना चाहते हैं, यानी अपना विकास 
करना चाहते हैं, तो वह पुरुषार्थ एक बार उन सीमाओं के 
स्वीकार के आधार पर होगा, इन्कार की स्पर्द्धा मे नहीं। 


इसको साफ करने की जरूरत है। उदाहरण के छिए, 
एक बालक को लीजिए। वह सत्रह-अठारह वर्ष का हो 
गया है। पढ़ने भे बहुत तेज है--एफ० ए० पास कर गया है। 
खूब ऊँचा साहित्य उसने वाँचा है। नतीजा यह कि उसफे 
ख़याल बहुत उ5 गये है। उसका घर गाँव मे है; पर वह यह 
मानता दे कि विश्व को अपना घर सममाना चाहिए। उसके 
* माता-पिता वैष्णय या जेन या मुसठमान है। लेकिन पढ़- 
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पढ़े कर उसने जाना है कि सच्चा धर्म तो स्वतंत्र है और मेरे 
माता-पिता संकीणणता मे पढ़े हुए हैं। 


अब कल्पना मे छाइये कि इस वाहक का अपनी परि- 
स्थिति के साथ केसे मेछ बेढेगा ? क्या वह जो बालक 
सोचता है, ग्रढत है ? ग़लत तो नहीं है, पर अगर उसके सही 
होने के जोश में घर में पाव रखते ही वह बाढूक मा-बाप के 
उद्दार की चेश्ठ करने छगता है, कहता है. कि तुम बहस मे पढ़े 
हो और जब तक तुम अपनी संकीर्णता छोड़ते नहीं हो, में इस 
घर मे स्वाना खाने को भो तैयार नहीं हूँ | अगर बह ऐसा 
आचरण करता है तो आप क्या कहेंगे ) उसे विद्वान कहेंगे 
या मूखे कहेंगे ? बिद्रत्ता तो उसकी सदी है, पर अपने स्वधर्म 
की भर्यादा जो वह भूछ बेढा है, इससे बह सारी विह्तताही “ 
उसकी मूता हो जातो है । 


बालक का उदाहरण हमारी और आपकी स्थितियों पर 
भी एक-न-एक प्रकार से छागू है। सान छीजिए, में जेन 
कुछ में उत्पन्न हैँ'। पर जेनेतर को अपना साई मानना चाहता 
हैं। जेन-सम्दाय की सीसा के वाहर असत्य ही असत्य 
है, यह नहीं मानना चाहता। ऐसा जेनत्व जो जैन से बाहर 
प्रेस के नाते को ग़छत ठदृवराये; मेरी आत्मा नहीं स्वीकार 
करती । में यह नहीं मानना चाहता कि असद्दानुभूति या 
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अपमान था अनादर किसी का भी भला हो सकता है। तब 
में क्या कहे १ क्या ऊँची गर्दन कर फे यह कहूँ कि में जैन 
नहीं हैं, मानव-धर्मी हूँ, और तुम जेन धर्मी हो तो भूछ मे 
हो? में मानता हूँ कि मेरा ऐसा आचरण अहंकार का 
आचरण होगा | ज्ञेन धर्म अथवा कि कोई धर्म क्या असानव 
होने को कहता है? अगर नहीं, तो जेन धर्मावरण्बी, 
अथवा कि कोई धर्मावरम्बी हो कर व्यक्ति के सच्चा भलुष्य 
बनने में क्या बाधा है ? इसलिए जिसको परम्परा से जैन धर्म 
प्राप्त हो गया है, वह सा जेन बनने के द्वारा ही साधारणतया 
सधा आदमी बन सकता है। सा आदमी बनने के छिए 
उसे अपने जन्म अथवा जीवन की स्थिति को इन्कार करना 
पड़ैया जिसकी मुझ को कोई जरुरत नहीं माछ्म पड़ती | 

छुटपन मे कह्दानी पढ़ी थी कि चल्दा देख कर रामजी सचल 
गये। रोबें सो रोवे। मान कर ही न रहें। यह तो खेर 
थी कि इतले छोटे थे कि चन्दा देख कर हाथ छपकाते थे, उसके 
पैर अपनी जगह छोड कर घहुत उछुछ नहीं सकते थे। अपनी 
जमीन छोड कर चंदा राजा की तरफ उर्लॉच भरने जितनी 
कहीं बदन में शक्ति होती और मा पास न द्वोती, तो रामजी 
गिरगिरा कर अपना सिर ही फोड छेते। पर ग्रनीमत कि 
उनमे इतली ताकत नथी और मा पास थीं। आखिर मा 


* लेक्‍्या किया कि थाडी मे पानी मर कर उस चल्दा राजा 
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को आसमान से नीचे थाली के बीच में उत्तार लिया। रामजी 
उससे मगन हो गए, खेहे, और सो गये। 

* हस्त सब पर भाताएँ तो रह नहीं गयी है। मेरी मा 
तो मुझे छोड ही गयी हैं। उनके अभाव में, यह सम 
कर कि हम बढ़े है, फ्या चाँद पर हमें मचछना चाहिए? 
और इस वचपन के खेल के लिए क्या औरों को भी उक- 
साना चाहिए? आसमान के चौंढ को था तो धीर-भाव 
से देखने की हम में शक्ति हो था अपने भीवर अफ्स से 
हे कर उसे हम विठा सकें। और इस तरह जिस धरती 
पर हम छड़े हैं उस पर से अपने पेर उखड़ने नदें। यही 
तो एक रास्ता है। नहीं तो अधर से जड़ कर चाँद तो हम 
पायेंगे नहीं, जहाँ है वहाँ से भी गिर रहेंगे! 

यह सब बात कहना और बच्चों के उदाहरण देना अग्रा- 
संगिक ने साना जाय । कदम-कदस पर स्थिति-भंग का 
खतरा हमारे लिए है। में ह्योटा वच्चा द्ोऊ, पर इस दुनियाँ 
मे कुछ हैं जो अक्षर पढ़ कर साक्षर बने हैं। उन में उत्साह 
है, कल्पना है। वे छम्बी दोड़ दोड़ते और झँची पाँद 
ठयाते हैं। वें यह तक क्यों मानें कि वे बच्चे है? उन्हें 
अपने खेछ में आनन्द है। गिरते हैं, तो उन्हें हक है कि 
उस में सेवे सबक न हे बल्कि खेल का और मजा ढें। 
बे उस आनन्द की अतिशयता को मेल नहीं सकते, इससे 
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हम-तुस को भी वह आनन्द देना चाहते हैं। अब हम फ्या 
कर ? हमारे पास माँ है, या कोई हमें माँ-तुल्य है, या कोई 
बापू हैं, तव तो ठीक है। धर्म-संकट मे हम वहीं पहुँच 
जायगे। पर यदि हम कुछ बढ़े हो गये है. और भाँ हम से 
छिन गयी है, और किन्हीं को वापू बना ठेने जितनी विनय 
या सुविधा हमे नहीं है, तो स्वधर्म को हम अपने पकड़ ढ 
और उस की गोद को न छोडें। 

हसारे लिए स्वधर्म हमारी मर्यादा है। मानों समूचा 
धर्म हमारे लिए वह है। हमारी स्थिति की सीमाएँ हैं। हम 
बालक है या युवा हूं, या अपने परिवार में बढ़े है या 
नगर-मान्य हैं, या समाज रक्षण की कुछ जिस्मेदारियाँ हम 
पर हैं, अथवा राष्टरनेता है या कि छोकनायक हैं--इन सब 
दालतो में हमारा स्वथर्म सीमित है। अलग अलग हालत 
में सीमाएँ भी अलग हैं। बालक पर छोकनायक का कर्तव्य 
नहीं आता है। पर उन-उन स्थितियों मे उन्हीं सीमित 
स्वधर्मो के पालन मे हमारा मोक्ष है। जो व्यक्तिगत कर्तव्य 
का पालन नहीं करता है, वह पारिधारिक जिम्मेदारी 
निबाहने के योग्य नहीं घनता। और जो छोटे क्षेत्र के 
कर्तव्य का समुचित पालन कर दिखाता है; उसी पर बड़े 
क्षेत्र के दायित्व का भार आता है। विकास और मुक्ति का 
यही रास्ता है। व्यक्तिगत कर्तव्य की उपेक्षा करके साबे- 
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जनिक) सामाजिक या राष्ट्रीय मेहृत्व अथवा वह़्प्पन अपनाने 
की कोशिश निष्फठ और अनुचित है। इससे धर्म-संकटता 
उपस्थित होती है। निजी जीवन और सार्वजनिक जीवन दोनो 
उससे छुव्य होते है। 


खधर्म शब्द में ही यह आता है कि वह सब के लिए मिलन 
है। अर्थात दूसरे का खधर्म मेरे लिए परघर्म है। 


अब प्रश्न है कि परधर्म के प्रति मेरा क्या व्यवहार हो ? 
स्वघमें निधनम्‌ श्रेय, परधर्मों भयावह.” | अर्थात्‌ , स्वधर्म न 
छोड़ना और परधर्म न ओढ़ना। परधर्म पर का धर्म है, 
मेरा वह नहीं है। पर परधर्म मान कर भी मुझे उसके प्रति 
कैसे व्यवहार करना चाहिए--यह प्रश्न वना ही रहता है! 


इस प्रश्न के हल के लिए हमारे विषय का दूसरा अंश 
काम देगा। वह यह कि आदशे असीम है। सद्य मेरी 
मुद्ठी मे नहीं है। उस पर मेरा स्वत्वाधिकार नहीं है। आदर्श 
मे खंड नहीं हो सकते। इससे आदर्श सत्य है। सत्य से 
हम-तुम सब समाये है। सब धर्म उसमें अभिलन है। सब 
जीव उस में एक है। असछ मे तो सभी तरह का ढैत उस मे 
अद्वेत है। वह अ्रखण्ड है, अविभाज्य है। उसी को कहो 
परमात्मा, या ब्रह्म, था कुछ-मी। हस अपनी प्रथकता से 
जीवात्मा हैं, अपनी एकता मे परमात्मा। 
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उस एक की भांकियाँ अनेक हैं। जो जहां है वहाँ से 
बह अपने ही रूप मे उसे देखता है। उन मे कोई एक भाँकी 
गलत नहीं है! वे एक दूसरे की पूरक है। वे एक दूसरे से 
मिलन है, पर अपनी अपनी जगह एक सी ही सही हैं। कोई 
अपनी मांक़ी का चित्र उजला दे, दूसरा धुधठा। वह तो 
चित्र-दाताओं पर हैं। कोई उसे अपने जीवन से एक रूप 
मे प्रतिफलित करे, इसरा दूसरे ही रूप मे घटित करे-यह 
तो उनकी परिस्थिति और क्षमता पर अवरूस्वित है! पर 
दोनो स्थानों पर जितनी ऐक्यानुभव और ऐक्थ-प्रभाव की 
तीत्रता हैं. उतनी ही सत्यता है। रूप और आकार पर कुछ 
मौकूफ नहीं है, असलियत तो आत्मा है। 

इस ऊपर के सूत्र से परिणाम निकला कि स्वधर्म मेरे लिए 
सब कुछ हो, पर उसी भाँति परधर्म पर के लिए सब छुछ 
हैं। अर्थात्‌ मुझे जितना स्वधर्म प्यारा होना चाहिए, मेरी 
कोशिश होनी चाहिए कि दूसरे का स्वधर्म उसे उतना ही प्यारा 
बने। स्थधर्म का आरोपण नहीं किया जा सकता। स्वधर्म 
का आरोपण एक तरह से परधर्म का स्वीकार ही है। किन्तु 
स्वधर्म में निधन अच्छा, परधर्म का स्वीकार तो कदापि 
इंए नहीं। और ज्ञव हम अपना धर्म किसी से सनवाना 
चाहते है तो उसका मतलूव होता है कि उस पर परघर्म 
लाठना चाहते है! यह तो हिंसा है ! 
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में इसी ढंग से दिसा-अहिसा को देखता हूँ। अपने 
खधर्म पर में मर सकता हू। अपने भीतर अलुभूत सल पर 
आम्रही रू कर मुझे रौत आती हो, तो हर से मुझे बसे भेंठना 
चाहिए। अब अहिंसा की पहिचान यह है कि दूसरे के 
सम की रह्षा फे निमित्त भी बैसा ही में त्याग कर सकू। 
मुसलमान के इस्छाम के हिए, अर्थात मुसलमान को हिन्दू 
बनाने नहीं वल्कि मुसहमान को सशा मुसलमान बने एसे 
दैने भें मदद देने के छिए, अपना सब कुछ दोसने की लगन 
मुझ मे जितनी हो उतनी ही अहिंसा माननी चाहिए। 

व्यवहार के लिए इंस पर से यह नियम निफलता है कि 
यदि में गो-भक्त हिन्दू हूँ, पर एक मेरा भाई मुसलमान 
अपना धर्म मान कर गो-कशी करता है, तो या हो में ग्ेम-भाव 
से उस भाई का हदय जीहूँ या मुझ में सचमुच उतनी करुणा 
हो तो गाय की रक्षा के लिए अपनी गन मुसतमान भाई 
को दे दूँ। प९ थोड़ी देर के लिए सममिए कि एक मेरे 
जैसा गो-भफ्त हिल्यू गो-चण की बात पर उत्तेजित हो कर उस 
मुसक्मान भाई को मारते चछता है। तो यह बिल्कुल 
रचित होगा कि में उस भूले गो-मफ्त की राह में बाधा वन 
जाऊँ और अपने जीते-जी उस मुसलमान भाई की कुर्बानी मे 
घढात्‌ बिप्न न पहने दूँ । 

दूसरे के घममे के हिए आदर-भाव सधा तभी स्लस्त 
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होगा जब स्थथर्म पर आरूढ रहने की हम में निष्ठा है। यह 
मेरी पढ्ठी श्रतीति है। जिसमे स्वधर्म-निष्ठा नहीं है। दूसरे के 
स्वधम के प्रति त्याग की शफ्ति भी उसमे नहीं होती है । 

अर्थान अपना धर्म छोड कर सब धर्मों को एक बनाने की 
कोशिश बेकार कोशिश है । धर्मों की एकता तो परमधर्म मे 
अब भी है ही। फिर जो उन में स्थिति, काल और परम्परा 
की दृष्टि से बाहरी अनेकता दीखती है उसे मिटाने का आग्रह 
बचो १ मन का ऐक्य शरीर की प्रथकता पर ओर भी सच्चा 
बनता है। जब प्रेम ठो शरीरों को मिलाता है, तव वह मोह 
कहलाता है। भोग में दो शरीर अपनी प्ृथकता सहन न 
कर सकने के कारण मिल्ते ६ै। इसी से भोग का फल ऐक्य 
नहीं अनेफ्य होता है। प्रेमी-प्रेमिका का विचाह हुआ कि 
थोड़े दिनो बाद उन का प्रेम उड जाता है। भेंने तो सौ फी 
स॒दी ग्रह यात देखी है। फ्यो ऐसा होता है? इसका 
कारण यह कि प्रेम सन की एकता चाहता है, पर वे शरीर की 
एकता के प्यासे हुए। इसलिए वह प्रेम मोह बना, मोह से 
काम आया और फिर तो देखा गया कि उसकी पूँछ मे धृणा 
आ गयी है, प्रेम उड गया है | 

आज मे इस घात को बहुत ज्ञोर से कहना चाहता हू। 
क्योंकि छोग दे जो धम-दीनता की जमीन पर सब धर्मों का 
मेल करना चाहते ६। वे भले आदमो है। उनका अमि- 
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प्राय शुभ है। पर उनको समकना चाहिए कि जो उपरी 
अनेकता को खण्डित करना चाहती है, यह सभी एकता नहीं 
है। दो व्यक्ति अपना शरीर एक दूसरे से पवित्र रख कर ही 
सच्चे जोर पर परस्पर की आध्यात्मिक अभिन्नता पा सकते 
है। शरीर-स्पर्श का सुख जिस ऐफ्यानुभव के लिए जरूरी 
है; उस में अवश्य जडत्ता और मोह का अंश है। 

बहुत छोग है जो बहुत ऊँचे 36 गये हैं। यानी वे नाम- 
धारी सब सम्रदायो, जातियों, धर्मों और हृ्वंदियों से ऊँचे 
उठ गये हैं। बह विश्व की एकता में रहते है। विश्व से कम 
किसी के साथ वह क्षपना साता नहीं मानते। ऐसे छोग 
पूज्य हों, पर ऐसे छोग विश्व की सध्ची एकता को सम्पन्न नहीं 
कर सकते है। जो ख़यम्‌ नहीं है; वह सब बुद्ध कैसे हो 
सकता दै १ शरीर से कोई विश्व मे कैसे रह हेगा? रहेगा 
तो एक कमरे मे ही। इसी तरह सब भाषाएँ कैसे बोल 
रेगा  बोढेगा तो एक समय एक भाषा ही। अर्थात्ति अपने 
प्रत्येक शरीर-व्यापार द्वारा व्यक्ति सीमित तो रहेगा ही | उस 
सीमा की स्वीकृति पर छज्ञा ब्या ? बल्कि उस सीमा की 
खीक्ृति के साथ ही आत्मिक असीमता उपलब्ध करले का 
साधन हो प्तकता है। 

खधरम के सीमित और आदर्श के असीम होने के कारण 
हम को एक परम प्राप्त होता हैः अह्िसा । मेरा अपना घर 
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सीमित है, यह मुझे क्षण के लिये भी न भूलना चाहिए। 
अर्थात्‌ किसी दूसरे पर उसका बोक, उसकी चोट या उसका 
आरोप में नहीं डाल सकता। यह अहिंसा का तकाजा है कि 
में ऐसा न करूँ । दूसरे के छिए उसका खधर्म ही श्रेष्ठ है। 
इसको उसी में निष्ठित रखना मेरा कर्तज्य है। इसका यह 
आशसय कि वाकू-शक्ति, प्रचार-शक्ति अथवा किन्हीं भी और 
साधनो से विशेषण-युक्त किसी धर्म का प्रचार करने का आग्रह 
नहीं रखना चाहिए। सश्ा धार्मिक ऐसे आग्रह से शून्य होगा। 
किसी की श्रद्धा विचलित करना उचित नहीं है। हम कंसे 
जानते है कि जो हम जानते है, चह्दी ज्ञान की परिसीमा है 
अयर परिसीमा नहीं दैत्तों हम केसे दूसरे की श्रद्धा पर 
आक्षेप कर सकते है या उसे अवहेलना से देख सकते है। 
अहिसा का सार यही है। 

साथ ही सत्य की जो मरॉकी मुझे मिली है, मुझ अपूण 
को तो चह्दी पूर्ण सत्य जेंसी दै। इसलिए उस से न डियने मे मुझे 
जान पर भी खेल जाना चाहिए। यहदी सत्यापह है। पर 
ध्यान रहे कि इस (सत्य ) आग्रह की सीधी चोट भुक से 
चाहर कहीं न पड़े। अर्थात्‌ यदि आग्रह सचमुच सत्य पर 
है तो बह अटन्त सविनय ही हो सकता है। विनय का जहाँ 
भंग हो, वहाँ आग्रह भी सत्य नहीं है। 

यहाँ प्रश्न हो सकता है कि सत्य मे तो सभी समाया है-- 
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मेरी कोंकी भी और सब की माँकी भी, मेरा स्वधर्म भी और 
सब का ख़धरम भी। फ़िर उस आदरश-हुप सम्पूर्ण सत्य को 
ध्यान में लें तो आग्रह की कहाँ गुजाइश रह जाती है ९ 

बेशक यह सच है। शुद्ध सत्य मे तो सब भेद छय है। 
हिंसा-अहिसा का भेद वहाँ नहीं। ईश्वर अलिप्त है। कुछ उस 
को नहीं छूता। 

पर इम तो अपूर्ण प्राणी है। इस से जब तक अपूर्णता है 
वब तक अद्दविसा दी हमारा धर्म है। क्योंकि जिस के प्रति 
हिंसा हो। उस में भी तो ईश ( सत्य )-तत्व है। इस से हिंसा 
सत्य के प्रति द्ोह हो जाती है। और अद्िसा ही इधर को 
अर्थात्‌ सत्य को पाने का उपाय रहता है। हम अपूर्ण है, इसी 
से हमारा स्वधर्म सीमित है। और इसी से हर काल और 
हर स्थिति मे अ्दिसा का परमधम हम पर लागू है। 

में नहीं जानता कि अपनी बात आप के आगे में साफ रख 
सका हू। समय द्वोता तो अपनी वात को और अच्छी तरह 
उदादरणों के साथ खोल कर रखता। प्रें मानता हूं कि अन्तिस 
आदर याती परमात्म-स्थिदि और हमारी आज,की व्यक्ति- 
गत स्थिति, इन दोनों किनारों के बोच सतत्‌ विकासशील 
धमम की स्थिति को भी और गति को भी कैसे निवाह्य जाय-- 
यह बहुत महत्वपूर्ण प्रभदै। यही जीवन-कछा है। और इसी 
का ज्ञान सस्यक्‌ ज्ञान है। निरपेक्ष सत्य और सापेक्ष्य 
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वास्तविकता--इन दोनों तटों को छूता हुआ हमारा जीवन 
है। एक ओर ऐहिकता पर हमारे पर हैं, दूसरी ओर अध्यात्म 
में हमारी निष्ठा है। थों दोनों परस्पर विरोधी माछम होते 
हों, किन्तु वह विरोध ही संयुक्त होता है हमारे जीवन में। 
संयुक्त द्ोता है, न2 नहीं होता | उसके नाश का कोई झ्त्रिस 
और बाहरी उपाय नहीं है। किसी तत्वशाक्ष था तकंशाश्र 
यथा कला अथवा विज्ञान से वह नहीं हो सकता। उपाय 
धर्म ही है जो पिंड को ब्रह्माण्ड से मिलाता है। ध्यान में 
रहे कि पिण्ड भव भी भीत्तर से प्रह्म-स्वरूप द्वीदै। पिण्ड 
यह पहचानेगा तो अपनी पिंडरूपता से उसका मंगड़ा समाप्त 
हो जायगा। कं होने पर साढ़ें-तीन हाथ के शरीर में रह 
.. कर भी अन्तआअक्षति मे व्यक्ति निखिल के साथ तत्सम होगा । 

अन्त मे, जिस विषय को लेकर हम चढ़े थे, अपनी यात्रा 
में उसके बारे में हमे क्या परिणाभ हाथ छगे हैं--एक बार 
फिर इसे देख लेना चाहिये। 

पहुछा--ज्यक्ति रूप मे हम सीमित हैं। इस से स्वधर्म भी 
हमारा सीमित है। 

दूसरा--वह स्वधर्म है, इसी से हम से दूसरे के लिए बह पर- 
धर्म है और उस पर वह छामू नहीं है। 

तीसरा-स्वधर्म-पाछन से ही स्वधर्म की मर्यादा आगे 
* बढ़ेती यानी व्यक्ति का विकास होता है। 
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चौथा-स्वधर्म के पालन मे मुझे मृत्यु से भी मुंह मोड़ने 
का हकनहीं है। पर को मेरे धर्म को अपना धम नहीं मानता, 
मेरा कर्तव्य है कि उसको उसके स्वधर्म में ही निष्ठित रखने 
में सहकारी बनू । 

पौचवा--यह अनुभव सिद्ध है कि जो जितना स्वधर्म- 
निष्ठ और उसके पालन मे अपने प्रति निर्मम होता है। बह 
दूसरे के प्रति उतना ही उदार, आदृसशील और समभावी 
होता है। 

छठा-समभाषी द्वोने का सतरूव स्वधर्म-द्ीन होना नहीं । 
बल्कि दूसरे मे आत्मवत्‌ धृत्ति रख कर उसके स्वधर्म को 
उतना ही अप्लुण्ण और पवित्र मानने और उसके लिए उतनी 
ही त्याग कर सकते की शक्ति होना है जितनी स्वयम्‌ अपने . 
स्वर्म के छिए। यह काम किसी तक्॑-कौशल था शाब्दिक 
समतोछता से नहीं हो सकता, अंतसिद्ध अ्हिसा से ही 
सम्भव हो सकता है। 

सातवा-आदर्श अखष्ड है। उस पर हमारी अपूर्णता की 
सीमा छागू नहीं है। 

आठबा--जगत के नाम-रुपात्सक सव धर्म अमुक समुदाय 
अथवा जाति के स्व॒थ्म ही हैं। वे भी इस तरद सीमित है। 
वे निराकार आदर्श के साकार, अ्च्यक्त के अभिव्यक्त और 
निगुण के सगुण रुप हैं। 
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नवा--सब धर्म सच हैं। इन की सचाई भे तरतमता नहीं 
है। इसलिए उन में तुलनात्मक बुद्धि यछत है। धार्मिक की 
अस्तःशुद्धि की अपेक्षा उन में सचाई पड़ती है। 

दसचां- आदर्श फे असीम और स्वधर्म फे सीमित होने 
के कारण अहिंसा सब के लिए एक सम-सामान्य और परम 
धर्म है। 

ग्यारहृबां--असीम को पकड़ने की छालसा में सीमाओं 
को छाँघना या तोड़ना गलत है। असीम की साधना सीमाओं 
के भीतर रह कर करनी है। शरीर की सीमा आत्मा की 
सोमा नहीं है। और शरीर में रद्द कर आत्मा बहुत दूर, 
लगभग अनन्त दूर, तक उन्नति कर सकता है। 

बारहबा-ऐक्य आत्मा मे है। शरीर के ऐक्य की प्यास 
छिप्सा कहछायेगी। आत्मैक्य साधने के छिये शरीर 
को पविन्न अर्थात असंपृक्त रखना चाहिये। यह अनुभव की 
बात दे कि भोग से दो व्यक्तियों के बीच का अन्तर बढ़ता 
है और संयम से उन में प्रेम दृढ़ होता दै। 

तेरहबा--आदर्श एक दे, धर्म अनेक । अन्तेक द्वारा ही एक 
की उपलब्धि होगी। अनेकता से रुष्ट हो कर, प्लुव्ध हो कर 
उपरी जोड़-तोड़ से छुछ न द्वोगा। सुधारकों फे इस ढंग के 
नेकनीयता से किए गये प्रयज्ञ विशेष फहन छा सकेंगे। 
रुपाकार वस्तु निगृंण अध्यात्म की आँच से ही पहुंच कर 


[ एर४ ] 


पर्युषण पर्व व्याख्यानमाला 

अनायास अपने रूप ओर आकार के बन्धन से मुक्त होगी। 
समझौता इस क्षेत्र का सत्य नहीं है। 

चौदहवा-दूसरे के स्वधर्म के लिए अपने स्वथर्म का 
अल्पाश भी त्याग किये बिना अपना उत्तरोत्तर अधिक 
त्याग कर सकना सजीब अहिंसा का लक्षण है। अद्विसा 
धर्म स्थितिवद्ध नहीं, वल्कि गतिशीढ है। इसलिए अहिसक 
कभी अपनी अहिंसा को काफ़ी नहीं मान सकता है। अपने 
प्रति निम्मोह, दूसरे के प्रति प्रेम अर्थात्‌ अहिंसा की परिभाषा है। 

बस; अब हुआ। गिनती आगे भी बढ़ सकती है। पर 
अब में पीछे हदूगा। आज तो निश्चय मैंने आपको बहुत 
उक्ता दिया है। पर कोई हरज नहीं है! अब भाप खुश 
हों कि में आप से अव अपनी जगह जाने की अनुमति हता हूं ! 
मुझे क्षमा करें। प्रणास | 
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[ पक्ता--श्रीमती हीराकुमारी देवी, कठकता | 
"ना नकिकिकेपानकननत-, 


ह 


सच से पहले में कुछ ऐसी वातें बता देना चाहती हूँ जिन से 
आप सब को यह माहछम हो जाय कि जैन समाज की सिया 
धर्म किसे समसती हैं ? हम जैन समाज की श्षियाँ नाना 
भकार की धार््रिक क्रियाएँ करती आ रही हैं, धर्म के लिए 
कष्ट भी सहन करने को तैयार रहती है। पंचमी, चतुईशी 
आदि का उपवास करती हैं। कमी आठ दिन, पंद्रह दिन 
और कभी तो एक मास तक का भी उपवास करती है। 
यह तप जैसा कि कुछ छोग कहते है. वैसा तो सरल हैं नहीं | 
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इस में मत पर काबू रखना पहत्ता हे, शरीर को भी तकलीफ 
पहुँचती है; तथापि हम उपवास आदि उत्साह के साथ 
करती हैं, दूसरे के रोकने पर भी हम तप करना नहीं छोड़ती 
हैं। ब्रत सम्पूर्ण होते पर जब तक धूमधाम से उसका 
उद्यापन नहीं होता, तब तक हमको सन्तोष नहीं होता है। 
इसलिए हम उद्यापन करने के लिए पेसा भी खर्च करती हैं 
ओर कराती हैं। साधुओं की वैयादृत््य भक्ति करती है। 
शक्ति के अनुसार यात्रा भी करती हैं। ज्ञान-पंचमी के रोज 
प्रन्‍्थों की, शात्मों की पुजा करके ज्ञान की आराधना की 
इतिश्री मान हेती हैं। हम छोगों को बचपन से धार्मिक 
शिक्षा भी मिलती है! सामायिक, प्रतिक्रमण आदि कंठस्थ कर 
हेती है। हम मे से कोई कोई कम॑-मन्‍्य आदि भी पढ़ हेती हैं । 

इन सब बातों से झुख्यतया हमारा धर्म समा जाता है। 
हमारा कुदुम्ब और समाज भी इसी को धर्म मानता है और 
इस धर्म की रक्षा का तथा पालन का भार अधिकतर खषियों 
के अपर ही रखा हुआ है। हम भी इतना कर के अपने 
धार्मिक अमिसान को पुष्ट करती हैं। 

पर हमसे तो अभी यह सोचना है कि क्या इन धार्मिक 
आदरणों से ज़ियों का जीवन सुखी है? क्षया उनको इतने 
मे ही सल्तोष हो जाता है? यदि उनका जीवन सुल्ी हो, 
उन्हें सन्‍्तोप मिल रह्या हो, तव तो कुछ कहने की जहरत 
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नहीं है। परन्तु हमे दीख रहा है कि ऐसा धर्माचरण करने 
पर भी उन का जीवन सुखी नहीं है, उन के जीवन भें सन्तोष 
नहीं है। उपचास आदि सब तरह की धामिक क्रियाएँ करने पर 
भी उन की आँखों मे आलू कभी सूखता नहीं । उन के जीवन में 
आनन्‍्द की जगह उदासी छाई हुई रहती है। किसी भी 
पुरानी या नयी वस्तु को ठीक ठीक जानने का और महण 
करने का न तो उन में उत्साह दिखलाई देता है और न उमंग | थे 
अपने जीवन के छोटे-बढड़े किसी सवाल को हल नहीं कर 
सकतीं। कोई कठिन संकट उपस्थित द्वो तो धर्म के बछ पर 
उस्त का सामना नहीं कर सकतीं। इतना ही नहीं बल्कि उस 
समय उन्हें अनाथता और निराधारता का अनुभव होता है। 
. वे परम्परागत आचारों का पालन करती हुई निर्तेज-सा अपना 
जीवन विताती है। सामायिक, अतिक्रमण आदि धामिक 
क्रियाएँ करते रहने पर भी आपसी लड़ाई और ईधष्या-हेंप दिलों- 
दिन बढ़ता दी जाता है। धर्म का आदर्श विशाल बनाना 
तो दूर रहा, हम उसे समझते की कोशिश भी नहीं करतीं। 
छूने मे दीप, खाते मे दोष, जाने मे दोष, मानो हम ख्ल्रियों 
के बास्त सारा जगत ही दोपों की खान बन गया और हमारे 
लिए सिफ पारछोकिक सुख ही एक मात्र काम्य रह गया है। 
भुक्ति पाना ही एक मात्र आदर्श रह गया है, पर उसे पाने के 
| हिए जो हमारा प्रयत्न है वह इतना अधूरा है. कि हम उसे 
[ शद६ | 
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प्रयक्ष भी नहीं कह सकतीं। हमारा सारा आचार अन्नान- 
सूलक होने से हस हमारे ध्येय से दिनों-दिन दूर होती जाती 
हैं। हम कठिन से कठिन तपस्या करना तो चाहती है किस्सु 
अपना परिश्रम सफल ऊसे हो, इस की चिन्ता नहीं करती। 
जीवन मे आनन्द के स्थान पर उदासी छाई हुई रहती है पर 
धर्म और उदासी का कोई मेल नहीं है। धामिक जीवन तो 
वह है. जिसमे उत्साह हो. असन्नता हो, ज्ञान हो, दूसरों के 
प्रति आदर हो और कभी निराधारता न महयूस हो। इसी 
से विचार आता है कि तव वास्तविक धमम क्या है 

अपने शाक्षों मे दो प्रकार का धर्म कहा गया है। एक 
श्रुतधर्म, दूसरा चारित्र-धमे। दूसरे नाम से कहना हो तो 
एक को ज्ञान और दूसरे को आचरण के नाम से कह सकते 
हैं। श्ुत्धम का अथे सिर्फ शास्रों को पढ़ना ही नहीं 
है। इसमें विचार का; मन का; दूसरों के प्रति-ब्यवहार 
का। और जितसे भरी प्रकार का ज्ञान हैं सब का समावेश 
हो जाता है। 

जिन बस्तुओ को मननपृ्षंकक सोच--ससम कर. अपने 
जीवन से उतारा जाता है, उनका चाखि-धर्म मे समावेश होता 
है। जीवन मे पहले श्रुतधर्म-झ्ञान घर्म आता है, बाद मे 
चाखि-धर्म आता है। 

हम सियों ने इस दोनों धमों का विपरीत क्रम रखा । हमने 
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पहले चारित्र-धर्म को रखा और ज्ञान-धर्म को तो छोड़ 
ही दिया। इस के फल स्वरूप हम ने चारित्र-धर्म के पालने 
में ही अपनी शक्ति खतम कर दी और जीवन में श्रुतधर्म 
आया ही नहीं और श्रुतधर्म के बिना चारित्र-पर्म की शुद्धि 
और सफलता फेसे आ सकती है? 

क्रियाओं का, आचारों का महत्व उत्तके पीछे की भाव- 
नाओं पर अधरूम्वित है क्योंकि किसी वस्तु का मनन 
किए बिना उस को व्यावहारिक रूप देना मुश्किल है। धामिक 
क्रियाओं के मूछ में सय्य की, अहिंसा की, निडरता की, 
निए्ठ की भावनाएँ रहीं और कार के अनुसार, देश की 
परिस्थिति के अनुसार और जनता के विचार-सामर्थ्य के 
अनुसार उन सव भावनाओं को व्यावहारिक रूप दिया गया 
परन्तु धार्मिक क्रियाएँ जितनी पुरानी होती जाती है, उन के 
पीछे का निश्चय और विचार-बल उतना ही दूर होता ज्ञाता 
है और उन का व्यावहारिक रूप यानी वाह्माहस्वर उत्तना 
ही बढ़ता जाता है। आज हमारे जीवन में मनन का, श्रुत- 
धर्म का कोई स्थान्र नहीं है. ओर इसीलिए चारित्र-धर्म 
का क्रिया-कछाप अधूरा द्वी रह गया। 

मनन की शक्ति से, विचार के बल से चित्त निडर वनता 
है परन्तु दृस में श्रुतधर्म न रहने के कारण हम बोलने से 
डरती है, कहीं अकेले जाने मे डरती हैं, किसी नयी बात 
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को करने भें हिचकिचाती है, हम मे कितनी शक्ति ह इसका 
विचार नहीं करतीं। दूसरों की सोची हुई बातों को हम 
सोचती हैं, दूसरे जो कराते है वही करती है। खुद सोच- 
समझ कर नयी और काम की बातें नहीं अपनातीं। इससे 
जब कभी भी हम गलत रास्ते पर जा सकती है। अतए्व यह 
सष्ट है. कि जब तक हम स्लिया अपने वढ पर खड़ी ने 
होंगी, व तक जीवन का कोई भी प्रश्न हल नहीं हो सकता है । 

हजारो केत्तव्य रहने पर भी हम स्वियों का इस समय 
प्रथम कततव्य है अपना श्रुतध्म का विस्तार। जब तक 
ज्ञान के द्वारा, अनुभव के हारा हमे सश्ची समझा नहीं होगी 
तब तक हम बाहरी उलमभन में फेंसी हुई रहेगी। न फभी वह 
उलछमन सुठकेगी और न हमे साफल्य ही मिलेगा। स्से 
पाने के लिए ज्ञान की, विचार की ही जरूरत है। मद्दान 
पुरुषों का कहा हुआ है, इसलिए वह स्वीकार्स्य है--इतना ही 
मात्र न सोच कर अपने जीवन मे उसका क्या उपयोग कै यह 
भी हमे स्वयं सोचना चाहिए। स्वयं सोची हुई बात का 
अनुसरण करले ही से विकास में अधिक मदद पहुंचती है। 
महान पुरुष भी कहते है “हम ने जो सोचा, कहा और जीवन 
में उतारा, अन्धभ्रद्धा से उसका अनुसरण न करो, उसे सोचो, 
समझो और हुस्हें ठीक जँंचता द्वो तो उसे अपने जीवन में 
उतारो। इसी में तुम्दारा विकास है।? 
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श्रुधर्म के विकास मे जितनी भी वाधाएँ है; एक एक 
कर के सव को दूर करना होगा। सब से प्रथम बाधा अपने 
मन की है। पीढियों के संस्कार से मन संकुचित और भीरू 
हो गया है। समाज की परिस्थिति फे कारण किसी वस्तु को 
जानमे का, समभते का सुयोग ही नहीं मिलता है। सौभाग्य 
से सुयोग मिल भी जाय तो इधर-उधर कौ व्यथ बार्तों में हस 
समय वर्बाद कर देती हैं। न किसी बात को ध्यानपूर्वक 
सुनती है, न उस पर कुछ विचार करती हैं। मन को यह 
हुबंहना जब तक दूर नहीं होगी, जब तक मन मे जानने का 
आग्रह पैदा नहीं होगा, तव तक श्रुतधर्म का आना सम्भव 
नहीं है। 

श्रुतधमे के विस्तार का बाधक पर्दा है। परे के 
कारण हमे यथारीति से शिक्षा नहीं मिलती | न हम किसी से 
मिल सकती है, न किसी से विचार-विनिमय कर सकती हैं। 
समाज के, देश के किसी भी काम मे भाग नहीं ले सकती हैं। 
न माहछम किस अशुभ मुहूर्त में पर्दा प्रथा चछ पढ़ी थी कि 
आज़ इस विमानी परिवत्तेन के युग में भी पर्दा' नहीं उठा | 
इस के लिए पुरुष या नारी किस को दोष दिया जाय ? हम 
दिया मन को दुर्वछता के कारण, नासममी के कारण, शिक्षा 
के अभाव से इस पर्दा को उठा कर फेंक नहीं सकतीं। यह 
हमारे जीवन के विकास मे कितना बाधक है; कितना हानि- 
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कारक है, यह समझ नहीं पातीं। पुरुष समझदार, शिक्षित 
कहूका कर, स्वतन्त्रता की हवा में पछ कर भी इस पढ़ें को 
डठा नहीं सकते। वे स्वतस्त्रता का; जीवन के विकास का 
मूल्य नहीं समभते है। क्‍या ऐसा तो नहीं है कि जिस 
कारण से राज्यकर्ता भारत को स्वाधीन करने में ढरते हैं, ठीक 
उसी कारण से पुरुष पर्दा उठाने में भी ढरते हों। परच्तु इस 
तरह का डर फिजूल है। भारत के सिवाय भी विदेशी 
निभ सकते है और विदेशियों के सिवाय भी भारत तविभे 
सकता है। पर मारी और पुरुष का सम्बन्ध ऐसा नहीं दै। 
इस सम्बन्ध को तोड़ने पर भी टूट नहीं सकता! फिर यह 
डर क्‍यों ९ 

इस पढ़ें की चजह से हम किसी तरदद की शिक्षा नहीं 
पाती और न शिक्षा की प्रयोजनीयता ह्वी महसूस करती हैं। 
घर के कामकाज के बारे मे जो शिक्षा हमें मिलती है. वह 
भी अधूरी ही मिलती है। 

एक तो बाहरी साधनों से ज्ञान बहता है। दूसरा अपने 
अनुभव से। हम मे इन दोनों बातों की कमी है। हमे ज्ञान 
बढाने के ढिए कोई वाहरी साधन नहीं मिलता है। हमारा 
अनुभव का क्षेत्र भी घर क्री चारदिवारी तक हीं सीमित 
रहता है। तब किस चल पर हमारी घर की शिक्षा हमारे 
लिए पूर्ण हो सकती है। 
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हमारी अशिक्षा के कारण हम किसी तरद्द का उत्तरदायित्व 
चाहे वह बच्चों का, कुठुम्व का, समाज का या देश का हो, 
उस को छेने मे और निभाने मे हिचकिचाती हैं। कुठुम्ब, समाज 
ओर देश के प्रति प्रत्येक व्यक्ति का कर्तव्य होता है। सोच- 
समभ कर उस कर्तव्य का भार अपने उपर छे छेना, यथाशक्ति 
उस को पूरा करना चारित्र-धमं है और यही जीवन का सच्चा 
धर्म है। अपने नेतिक जीवन को उन्नत बनाना, घर्षों के 
तथा दूसरों के नैतिक जीवन को उन्नत बनाना, अपने 
प्रति जेसा आचरण अच्छा छगता हो, वेसा ही आचरण 
दूसरों के प्रति करना, यही चारित्र-धर्म है। 

इस चारित्र-धर्म को अपने जीवन मे उतारने के लिये 
शिक्षा का, ज्ञान का जितना भी क्षेत्र दे सब मे हमारी अबाध 
: भत्ति होनी चाहिये। इस के लिये समय, सुयोग, और छगन 
की पूरी जरूरत है | 

इन श्रुत और चारित्र धर्मो के अछावा हमारा एक और 
धर्म है। वह है अमरता की पुजारिन बनना। हम नारियाँ 
अमर होने की शक्ति रख कर सी इस शक्ति का विकास नहीं 
करती। पुरुषों के परिश्रम का फछ भोग कर अपने को झतकृत्य 
मान लेती है। इस से हम असर नहीं बन सकतीं। यदि 
हमे ममुष्य-जाति के एक अद्भ के नाते जगत में स्थान पाना 
है तो अपनी इस शक्ति का विकास करना होगा, इसको 
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संफछ बनाना होगा। साधारण भूमिका से हमे उपर उठना 
ही होगा। थदि हमें अभ्ृत की पुत्री कहलाना हो तो सिर्फ 
धर-बार की संकुचितता छोड़ कर अमरता की खोज करनी ही 
पढ़ेगी। पुरुष-जाति की तरह अपने कर्त्तव्य के लिए हजारो 
वर्ष तक अथक परिश्रम से तपस्था चाक्क रखनी द्ोगी। 
जब हम अमरता की पुजारिन दो कर अर्थात्‌ कला मे, साहित्य 
मे, दशन मे; विज्ञान मे, अनुभूति में अपना असाधारण 
घ्यक्तित्व रख कर, स्व-पराक्रम से वासनाओं पर विजय पा 
कर; सानव-कल्याण की भावना से प्ररित हो कर उस अमरता 
की, उस अविज्ञात वस्तु की खोज में जायेगी, तभी हमारे जीवन 
में और धर्म में सच्चा तेज आवेगा। और यही हम नारियो 
का धर्म ईै। इसमे हम सदा ही प्रसन्‍न और सन्तुष्ट रह सकती 
हैं, कभी उदास, दीन और डरपोक नहीं । 
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जब आत्मा शरीर को छोड कर इस दुनिया मे चक्र 
छयाया करता है, तब उसे छोग भूत कहते है- उससे लोग 
डरते हैं - बह हमारे काम का नहीं रहता। जब शरीर आत्मा 
को छोड कर अल्य पड़ जाता है, तव उसे मुर्दा कहते है वह 
भी किसी काम का नहीं रद्दता । हिल्दू उसे जला देते है, मुसल- 
नोट--कलकत्ते की पर्यूपण व्यास्यानसाला मे मेरे दो ज्याख्यान 

हुए, पर कुछ कारणों से मुझे यह अ्रम हो गया कि ये दोनों ज्याल्यान 

। पुस्तकाकार न छापे जायेगे। ध्याख्याव के तीब प्रवाह के कारण 
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मान उसे गाड़ देते है। एस प्रकार प्राण-रद्धित शरोर और 
शरीर-रहित प्राण बिलकुछ ब्ेकाम है। की हाल परम मे 
निश्रय और व्यवहार हपों का सममना चाहिये। वध्यत्रद्ार- 
रहित निश्चय भूत है, निश्व-रह्ित व्यवहार मुर्गा है। निशस 
और व्यवद्दार--जहाँ दोनों का मिलन है| समस्थय 7. कहीं 
जिल्दा धर्म कहा ज्ञा सकता है, वही हमारे काम का ही 
सकता है। 

शरीर जैसे चह्ठता रखता है, उसी तरह व्यवहार भी बढ- 
ढता रहता है, कभी कभी तो एक शरीर को छोड़ कर दृसरा 
'क व्यात्यानों के नोढ भी कियी ने नहीं हिये। उससिये सदर स्याप्यानो, 
के छिपियद्ध रुप की साँग मेरे सामने ऐश हुई, तब्र में ये भयमजस 
में पहा। अयिसा के ध्यास्यान के नोट भे, इसलिये था मो मे 
लिख सका, पर यह व्याग्यान न लिप सहा। पर श्री सिधीजी 
का अनुरोध थराबर चात्म रहा। अस्त में थाः शा गया कि हस 
विषय पर में अपने विचार सक्षेप में टिस दूँ । सो काले घार माह 
बाद इस विपय पर छुछ विच्वार प्रगट कर रहा हूं। इसे प्राह्म 
व्यास्यान का लिप्त रुप न सममें। उसके बाद और उसके 
पहिले मैने इतने ध्यास्यान ठिये दे क्रि यह मे कसी भी तरह या 
नहों रख सका है कि उस च्यास्यान भे मेने क्रिप ठग से जया यात 
कही थी। हां, भाषा, शेछ्ी, क्रम तथा परिमाण का प्रेद् होने 
पर भी विचार ये ही है। ---5० छा० सत्यभक्त 
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शरीर ग्रहण करना पड़ता है। इसी प्रकार कभी कभी व्यवहार 
में भी क्राल्ति करनी पड़ती है। 
यद्यपि दुनिया मे ऐसे आदमी भी है जो व्यवहार और 
निश्चय को समतौछ रखते है, दोनों का समन्वय करते हैं पर 
बाकी आदस्ियों मे कुछ भूत-पुजारी अर्थात्‌ निम्चयेकास्तवादी 
है और बुद्ध सुर्दापरस्त अर्थात्‌ व्यवह्ारंक्रास्तवादी हैं। दोनों 
ही धर्म की विडस्वना करते हैं। जेनत्व तो अनेकान्त मे 
है। जो निश्चय या व्यवद्वार मे एकान्तवादी हैं, वे जेनत्व नहीं 
पा सफते। बाप जेनी कदृदछाता था, इसलिये वे जैनी भले ही 
कहलावें पर सच्चे जेन नहीं हैं। 
धर्म के निश्वय और ब्यवह्ार--ऐसे दो भेद किये जाते है। 
- निश्चय मूछ धर्म है, व्यवहार या तो उसका फल है या उसका 
साधन है| निश्चय का कल्याण के साथ सीधा सम्बन्ध है, 
व्यवहार का परम्परा-सम्बन्ध है, निश्चय स्थायी है, व्यवद्दार 
परिवर्तेनीय है। निश्चय और व्यवहार की तरफ इस तरह 
संफेत करने से हमे उसका कुछ छुछ भान होने छगता है। 
इसी विचारधारा के अनुसार हमे धर्म के प्रत्येक अंग का 
निशचय और व्यवहार रूप समझना चाहिये। जेसे, विनय 
एक धर्म है। किसी व्यक्ति के विषय मे पूज्य बुद्धि रखने 
[ से उसके गुणों का प्रभाव हमारे ऊपर पडता है, दूसरे छोग 
* भी गुण का सत्फल देख कर गुणी बनने को तरफ झुकते है। 
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जिस के प्रति हम विनय करते है। उस का स्नेद हमे मिलता 2; 
सद्दायता और सद्गोध हमे मिलता है इसलिये हमे भी प्रसन्नता 
होती है। विनय का यह सत्फल एक स्थायी वस्तु है। पर 
विनय के बाहरी रूप नाना है। कहीं पर छना, कहीं घुटने फे 
बल झुक कर हाथ चूमना, कहों टोप उठाना, कोरी सिर झुफाना: 
कहीं हाथ जोड़ना, आदि। ये रूप देश, काल और अपनी परि- 
स्थिति के अनुसार बंदर सकते है, बदलते रहते १। इस 
प्रकार विनय हुआ निश्चय धर्म, उमको प्रगट करने के हिये 
वाह्याचार हुआ व्यवहार धर्म। वाह्याचार बदलता है, पर 
कोई न कोई रूप रहता है। अब अगर कोई कह व्यवहार 
की कोई आवश्यकता नहीं है। हमे तो निश्चय दी चाहिये तो 
व्यवद्ार-शूल्य उसका निश्चय न तो हो ही सकता है; न रह 
सकता है। इसी प्रकार कोई कहे कि निश्चय की कोई जरूरत 
नहीं है तो निष्प्राण शिष्टाचार ब्यर्थ का घोक बन कर रह 
जायगा | यही वात हर॒एक धर्म फे विषय में है। थहां विनय 
और शिष्टाचार का उल्हेख तो मेने एक ज्पमान के रुप मे 
किया है। 

निश्चय धर्म और व्यवहार धर्म क्या है? यह जानना हो 
तो पहिले यह जानना चाहिये कि धर्म का ध्येय फ्या है। 
पंडिताई दिखाने के लिये इस विप्रय मे बहुत सी बातें कही 
जा सकती हैं, पर एक सीधी-सी बात यह है कि प्गत के 
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जीबों को सुखी बनाने के लिये और दुख से दूर करने के 
लिये धम है। इस काम में जिस का सम्बन्ध निश्चित है, बह 
तो निश्चय धर्म है और जो उसका सामयिक्त या ब्यवह्वारी 
रुप है, वह व्यवद्दार धर्म है। 

क्रोध, मान, माया, छोभ का त्याग, निःस्वार्थ बत्ति, परोप- 
कारशीछता, स्यायपरायणता, अवस्था-समभाव, जाति-सम- 
भाव, धर्म-समभाव आदि ऐसी वृत्तिया हैं जिन से हम भी 
दुःख से छूट कर सुखी हो सकते है और दूसरे भी। सुख के 
लिये इन की जरूरत सदा निश्चित है, इसलिये यह निश्चय 
धर्म है। परल्तु क्रोध आदि को दबाने के लिये जो जो प्रयत्न 
किये जाते क परोपकार के लिये दान आदि जो काम किये 
जाते है, इसी प्रकार और भी अनेक निश्चय धर्मों' के लिये 
जो जो कार्य किये जाते हैं या निश्चय धर्म प्राप्त हो जाने 
पर जो जो काय स्वाभाविक ढंग से द्ोने छगते हैं, वे व्यवद्वार 
धर्म है। जहाँ निश्चय धर्म है; वहा उस का कोई न कोई 
व्यावहारिक रूप भी अवश्य है। इसल्यि जो छोग यह 
कहते है कि व्यवहार छोडो, निश्चय को प्राप्त करो? वे ठीक 
नहीं कहते, उन्हें यह कहना चाहिये कि 'व्यवद्दार कों निश्चय 
के अनुकूछ बनाओ, व्यवहार को निश्चय घात चनाओ। 
व्यवहार में विवेक से इस तरह काम छो कि वह निश्चय को 
प्राप्त करा सफे। 
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विवेक-दहीन व्यवहार वहुत हास्यास्पद चीज है। इस से 
हमारी शक्ति बहुत वर्बाद होती है। बहुत छुछ करके भी 
हम कुछ नहीं कर पाते) 

एक सा ने अपने वेटे से एक वार कहा-बेटा, इस तरह 
घर में बेठते से काम न चलेगा, वाज़ार जा, डुछ मिहनत कर, 
पसीना वहा, तव पेसा मिलेगा) 





आज्नाकारी बेटा वाजार मे चछा गया और एक जगह 
इंढ-बेठक लगाता रह्दा। यहां तक कि खूब पसीना बहने छगा 
पर पेसा न मिछा। निराश और दुखी हो कर घर आया, 
माँ को उछहना देने छया कि में तेर कहने से बाजार गया; 
पसीना वहाया पर एक भो पंसा न मिला । 


निश्चय को छोड़ कर व्यवहार के पुजारी--रढ़ियों के गुलाम 
धरम को ऐसा ही उलहना देते है! वे विवेक-हीन हो कर चहुत कुछ 
करते है, महामु॒ुनि और महाश्रावक्र बन जाते हैं. पर कल्याण 
के नाम से कुछ नहीं पाते | 


आज जेनियो के भीतर दिगम्बर, श्ेतास्वर, स्थानकवासी 
आदि विविध संप्रदाय हैं; एक दूसरे को वे सिथ्यात्वी आदि 
कहते हें, आपस मे लड़ते हैं; दलवन्दियां करते हैं--यह सब 
मुदरोपरत्ती अर्थात्‌ निश्चयद्वीन व्यवहार का फछ है। अगर, 
निश्चय के द्वारा ये व्यवहार को प्राणवान बना छें। तो इन 
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सब सम्प्रदायों की सब बातें रहने पर भी ये सम्प्रदाय न रहें, 
इन से सास्प्रदायिक कट्टरता न रहे । 

एक निश्चय के व्यावद्वारिक रूप अनेक हो सकते हैं। 
अपनी अपनी रुचि और परिस्थिति के अनुसार उन मे से एक 
का या बहुत का उपयोग किया जा सकता है। देखना यह 
चाहिये कि वे व्यावहारिक रूप को निश्चय की तरफ ले जाते 
हूँ था नहीं; यदि नहीं छे जाते है, तो सव झूठे है और ले जाते 
है, तो सब सच्चे है। यह अनेकान्त दृष्टि अगर हमे मिले तो 
धर्म के नाम पर हमारे चिथड़े-चिथडे न वनें। हमारे अनेक 
रूप एक दूसरे के पूरक बनें, छेहक और मेदक न बनें | 

जो निश्चय को पा लेते है, उन्हें व्यवहार के लिये प्रयत्न 
नहीं करना पड़ता । वह आप से आप आ जाता है । प्राण अपने 
हिये शरीर हूँ ढ़ दी छेता है पर मुश्किक यह है कि हम मे से 
कुछ छोग निश्चय का ढठोग करते है, अपनी अकर्मण्यता और 
खार्थवृत्ति छिपाने के लिये आवश्यक व्यवद्ार से भागते है 
और आहत्य की पूजा करते है। ओर सममते हैं. कि हम ने 
निश्चय पा लिया । 

निश्चय के नाम पर उम्भ करने वाढे छोगों की इस देश 
में कमी नहीं है। करीव साठ छाख्र आदमी निश्चय की ओट 
भें इस देश की छाती पर सवार है। उनके वोक से हम 
कराह रहे है, पर मूढतावश कुछ कह नहीं सकते क्योंकि ये 
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अपने को साधु कहते हैँ और साधु इसलिये हे कि ये बे-जिम्मेबार 
हैं; मुफ्तखोर भी हूँ । 

साधु तो वेह जो जगत से कम से कम छेते है और 
अधिक से अधिक देते हूं, शरीर-पोषण के लिये जो इुद्द हेते हैं. 
उसकी कीमत चुकाते है था कभी की चुका चुके 6। साधु 
की परिभाषा मेने यही बनाई है। इस परिभाषा के अनुसार भी 
साधु ६ और सभी सम्प्रदायों मे हैं, पर उन्हे तो साठ लाख 
से अढग ही सममना चाहिये। उनका साधु सममने वाले, उनकी 
साधुता को देखने चाढे छोग इनेगिने ही ह६। सर. पहले का 
मतलव यह है कि अक्मंण्यता और बे-जिम्मेवारीपन निश्रय 
धर्म नहीं है! 

एक व्यवहार को छोड़ कर दूसरा ध्यवह्वार पकड़ना ठीक हो 
सकता है, पर व्यवहार की सब सुविधाएँ पाते हुए भी व्यावहा- 
रिक जिस्मेवारी से भागते रहना और फिर निश्चय को दुह्ाई 
देवा पुरी बचना है। ऐसे छोग निश्चय और व्यवहार को 
समझे पहीं हूँ। 

बहुत से छोगो ने अवक्त या स्वार्थथश निश्चय और 
व्यचह्वार की परिभाषा में भी ऐसी गडुबड़ी कर रफ्खी है कि 
जिस से उन्हें अपनी अकर्मण्यत्ा दिपाते में पूरे सुधिधा 
होती है। उस्होंने निश्वय का अर्थ निवृत्ति और ब्यवहार का 
अथ प्रदृत्ति कर लिया है; जब कि निनृत्ति--प्रवृत्ति से निश्चच--- 
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व्यवह्दर का कोई वास्तविक सम्बन्द नहीं है। निश्चय 
में भी निवृत्ति और प्रवृत्ति है, व्यवहार मे भी फ्रृत्ति और 
निबत्ति है। मिध्यात्व से आप निव्ृत्त हुए कि सम्यक्‍्त्व 
में प्रवृत्त हुए. सिथ्यात्व का आचार गया कि दृर्शनाचार 
आया। धर्म बिलकुल निपेधात्मक नहीं है, उसका विधि रूप 
भी है। चारित्र चित्शक्ति का एक रूप है, केवल निपेधात्मक 
ही चारित्र होता, कषाय-त्याग था दुराचार का त्याग ही 
यदि चारित्र होता, विश्र-प्रेम सदाचार आदि उसका बिधि 
रूप या प्रवृत्ति रूप छुछ न द्ोता तो इस पंडाल मे लगे हुए 
खंभे सब से बड़े चारिजवान्‌ होते। निहवत्येकाल्त अकर्मण्यत्ता 
है, जडता है, इस तरह बह दैवानियत है। इसी प्रकार. प्रहृत्ये- 
कान्त निराछिता है, पागलपन है, इसलिये वह शेतानियत है। 
जिन छोगों ने अपने जीवन का डँचे से ऊँचा 
विकास किया है। जो धर्म के मर्मज्, पूर्णण और इसी 
लिये सर्वक्ञ कहे जाते है; उन अरह्तों में भी प्रवृत्ति ओर 
निशृत्ति का जोड़ा तथा उनका समन्वय पाया जाता है। उन 
से वह कर निश्चय धर्म का पाने बाा और कौन होगा; पर 
जीवन भर वे प्रवृत्त रहते हैं और वह प्रवृत्ति भी ऐसी-बेसी 
नहीं, किन्तु कूर्मापुत्न सरीखे केवलियों के ऐसे उदाहरण भी 
मिलते है. जिन्होंने फेवलक्ञान होने पर भी घर में रह कर साता- 
पिता की सेवा की धी। इस से माहम होता है कि निश्चय 
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धमे की सीमा पर पहुंच कर भी जेन धर्म के अनुसार मनुष्य 
विश्र-हित के लिये, अपनी जिस्मेवारी पूरी करने के लिये, 
कितनी प्रवृत्ति कर सकता है। यह प्रवृत्ति सिफे उस समय 
बल्द द्ोती है, जब भरने के लिये एक मिनट से भी कम समय 
रह जाता है जिसे चोदहवाँ गुणस्थान कहते है। शरीर- 
धर्म के अनुसार भी यह निश्चेष्टता स्वाभाविक है। 

इस प्रकार सस्यक्‌ चारित्र मे, निश्वय और व्यवहार के 
समन्वय मे, प्रवृत्ति और निवृत्ति दोनों का स्थान है। जेन 
धर्म का अनेकान्त इसलिये नहीं है कि हम बाद-विवाद में 
इस पक्ष से उस पक्ष में और उस पक्ष से इस पक्ष मे कूद कर 
आत्मरक्षा क्रिया करें , फिन्तु वह इस मे है कि हम सग्यकू- 
चारित्र के छिये उसका उपयोग करें) सस्यम्जान सम्यकू- 
घारित्र के लिये है, अनेकान्त सम्यख्ञान का सब से अधिक 
महत्वपूर्ण अंग है; उस के बिना सस्यक्‌-चारित्र नहीं हो सकता 


और अगर वह सम्यक्‌-चारित्र फे काम में नहीं आता हो 
उसका पढना-न पढना एक सा ही है। 


निश्चय और व्यवहार, इन दोनों का स्वरूप हमे ठोक 
ठीक समभना चाहिये और उनका समस्वय करना चाहिये 
जिससे ऐहिक और पारडौकिक दोनों प्रकार से हमारी उन्नति 
हो, समाज मे सुब्यवस्था दो और व्यक्तियत रूप से जीवन 
का ऊँचे से ऊँचा विकास दो! धर्म क्री उपयोगिता इसी 
प्रे है, चाहे बह निश्चय दो या व्यवहार। 


[ (४६ ] 
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[ बका--श्री काका कोहेलकर, वर्धा ] 


3 ९३५२५ 


बुद्ध भगवान असाधारण कलाधर थे। उन के जीवन 
भें और उन के उपदेश में उच्च कलातत्व पाया ज्ञाता है, 
और यही कारण है कि दुनिया भर फे संस्कारी छोग वॉद्ध 
धर्म के प्रति और बौद्ध साहिद्य के प्रति इतने आकर्षित हुए 
है। घुद्ध भगवान का जीवन भी इतना कलापूर्ण है कि 
मिन्न-भिन्न देश के कवि और नाटककार बुद्ध की जीवन- 
कथा को ढेकर अपनी फवित्व-शक्ति आजमाने के लिये 
छालायित द्वो उठे ६। 
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दो सिरों को छोड कर मध्यम मार्ग हेने की बुद्ध भग- 
बान की नसीहत इसी कलाइति की द्योतक हे! प्रीक फिल- 
सू ऑसिस्टोटड और बुद्ध भगवान मे यह बडा सास्‍्य है 
कि दोनों सग्यकू-दष्टि और सम्यकू-जीवन पर इतना जोर 
देते हैं । 


बुद्ध भगवान ने अहिसा का पुरस्कार किया, कित्तु उन्होंने 
भासाहार का निषेध नहीं किया। उन की अहिंसा मनुष्य 
भनुष्य के बीच 'अवेर' भावना रखते तक ही सीमित थी। 
पथु-हिंसा के वारे मे वे इतना ही कहते थे कि धर्भ के नाम 
से-बलिदान के तौर पर-पशु-हत्या न करो। साधुओं को 
वे कहते थे कि अपने आहार के रिये किसी को पशु न 
मारने दो | 
बुद्ध भगवान जन्मत' क्षत्रिय थे, खभाव से प्रचारक 
ब्राह्मण थे, किन्तु उन के जीवन भें और उन की जीवन-दृष्टि 
में अधानता कछात्मकता की ही है। 
(४२) 
महात्मा गाधीजी भी अहिसा के पुरर्कर्ता हैं। अद्दिसा 
का संदेश भारतवर्ष ने वैदिक काल से सुता है, और सुनाया भी 
है। अहिसा गाधीजी का कोई नया आविष्कार नहीं है, 
तो भी गाधीजी का अहिंसा-दर्शन उनका निज्जी है, बिलकुछ 
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नया हैं और आज की दुनिया के लिये अत्यन्त व्यापक 
ओर  सार्वभौम है। 

अगर बुद्ध भगवान जीवन के कलाकार हैं तो गाधीजी 
जीवन के लड्बेया है। उन के जीवन मे कछा का तत्व पूर्ण- 
तथा भरा हुआ है, तो भी उस का पुरस्कार वे परिमित मात्रा 
में ही इसल्यि करते है कि उन की क्रौतिकारी युद्धयमान प्रवृत्ति 
में वह बाधक न हो। ग्राधीजी शाति के भक्त है किन्तु 
निरी शाति के उपासक नहीं हूँ। वे सब जगह अहिसक युद्ध 
चाहते है। रचनात्मक कार्य के सब से चढ़े आचार्य: वे 
असल मे योद्धा ही हैं। 

बुद्ध भगवान ने युद्ध की विफलता दुनिया को सममाई 
हेकिन युद्ध-संस्था का विरोध न किया। तो भी बुद्ध भगवान 
का रुख वेर-त्याग की ओर ही था | उन का एक चचन आज के 
सारे यूरोप के लिये ध्यान मे रखने छायक है। ५जय॑ बेर पस- 
बति, दुख सेते पराजितो“--किसी पर विजय पायी तो 
इस मे से बेर घढ़ता ही है, क्योंकि जिस की हार हुई, उसे 
सुब्र से नींद नहीं आती है। वह बढला छेने को नीयत से 
सवाई तेयारी मे छग जाता है। 

गाधीजी ने! अहिंसा को मलुष्य-जीवन में सार्वभोम 
बनाना चाहा है। मलुष्य-जाति की संस्थाएँ, उस के जीवन 
के आदर्श और उस की विचारधारा, सब ही मे वे क्राति 
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करना चाहते है! गाधीजी का युद्ध-विरोध उन के जीवन के 
साथ गहरा होता जाता है। वे जीवन-कछाथर होने के 
कारण परिस्थिति के साथ अपना सामंजस्य करना जानते है! 
(३) 

भद्दावीर स्वामी बुद्ध मगवान के समकालीन होते हुए भी उन 
की अहिंसा उन के जमाने के लिये नहीं धी। कठिन समय आ 
पहने पर मलुध्य-मास को भी हजम करने वाह वह जमाना 
था। और ऐसे जमाने को उन्होंने उपदेश दिया कि पशुपक्षी 
आदि की तो वात ही और, लेकिन वनसति में ओर जड़-सृष्ट 
मे भी जान है और उस के प्रति भी हमे अह्विंसा-घर्म का पालन 
करना है । । 

भगवान महावीर जीवन के तपस्वी थे। उन्होंने अहिंसा के 
सम्पूर्ण खवरूप को समभने की और सममाने की कोशिश की 
और उस के साथ यह भी अनुभव किया कि तपस्या के विना 
हम न तो अहिसा को समझ सकते है, न उसका पालन ही कर 
सकते है । 

यह तपत्था किस ढंग की होनी चाहिये, इस के भी प्रयोग 
और आविष्कार होने चाहिये। अहिंसा का साक्षात्कार क्रम- 
मुक्ति के जेसा दिन-ब-दिन बहने बा है। और सी 
तपस्या का स्वरुप-निर्णय भी अयोग से ही सिद्ध होते वाला है। 

मर 


न्ध मर 


न 
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आज-कल की दुनिया अक्सर तपस्या से घबड़ाती है। 
तपस्या पर वह विश्वास नहीं रखती, जौर जहाँ तक संभव 
हो, तपस्या के बिना ही चलाना चाहती है। 


इधर पुरानी दुनिया तपस्या के पुराने ढंग को ही छे कर बेठी 
है। वह अब भी नहीं सममती कि सिर्फ कायक्लेश या 
शरीर-पीड़न कोई तपस्या नहीं है। तपस्या को वैज्ञानिक और 
आध्यात्मिक दृष्टि से सममने की जरूरत है। तपस्या का 
शुद्ध स्वरूप जब निश्चित होगा, तब अहिंसा का विकास पूरे 
बैग से होगा । 

महावीर के संदेश को पूर्णतया अमर में छाने का जमाना 
अभी तक नहीं आया है | लेकिन वह आये बिना रहने वाला भी 
नहीं है क्योकि अहिंसा के बिना-सस्पूर्ण अहिंसा के बरिना-- 
जीवन सस्पूर्णतया कतार्थ नहीं होगा। 

उस के ढिये बुद्ध भगवान का अष्टागिक म्रध्यम मार्ग) 
गाधीजी का क़डाका सत्याग्रह और महावीर की आत्मशक्ति 
बढ़ाने वाली तपस्या, यह त्रिविध शक्ति या साधना सिद्ध 
करनी होगी | 
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४ न 
जेन साहित्य 
[ पक्ता--पहित हजारकतादवी हिंदी, आंगिसितन (ब5एए) 


व्स्स्प्स्डिपप्-त 


आज से लगभग ढाई हज़ार वर्ष पहले भगवान्‌ महावीर 
ने साधना का जो प्रदीप जलाया था, वह आज भी प्रकाश 
विखेर रहां है। सहस्ान्दिया बीत गई है, भारतवर्ष के 
भाग्याकाश मे बहुत से धूमकेतु आये हैं. और गये है, देशी 
और विदेशी उ्यातो की अनेक काल-राविया गई है और 
आई है, वर्वर और अर्थ-हिप्सु जातियों के अज्याचार से 
कितनी द्वी धार बायुमंडठ विकंपित हुआ है. और कायर तथा 
खार्थान्‍्व शासको की जड़िमा से देश की आत्मा सिद्ुडड गई 
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है. फिर भी वह अखण्ड प्वान-ज्योति जलती रही है। यद्यपि 
दूर है, तथापि में उस काल को रपट देख रहा हूँ --जब बेर हुणों 
मे इस शान्तिप्रिय देश को भस्मस्तूप मे परिणत कर दिया 
था. जब नगरिया विध्य॑त्त हो गई थीं, जब शस्पक्षेत्रों पर 
आग की लहर नाचा करती थी, जब शाति और अहिंसा की 
कल्पना भी असम्भव साहुम होती थी। उस ढारुण सर्वनाश 
को देख कर ही मानो भारतवर्ष के अमर कवि कालिदास ने 
गाया था कि जिन नगरियों के राजपथ अभिसारिकाओ 
के नृपुर-सिंजन से मुखरित हुआ करते थे, वहा सियार रो रहे 
थे, जिन पुष्करणियों मे नागरिकाओं की जछ-क्रीढ़ा के समय 
के मृद्ंग-घोप से मधुर, गंभीर ध्वनि उठा करती थी, उन्हें 
ज॑गछी भेंसे अपने सौंगों से गदछा कर रहे- थे, महलों 
के काठ के खंभों पर जो मूर्तिया उत्कीर्ण थीं, वे घूल और धुंए 
से मलिन हो गई थीं और उन पर साँप की कचले चादर 
की तरह लटकी हुई थीं, राजप्रासादो की ढीवारें फट गई थीं 
और उन में तृणाकुर निकल आये थे, उद्यान-लतायें वानरों 
के द्वारा बुरी तरह छिन्न-सिन्न कर के मसल दी गई थीं और 
वे मवाक्ष जो रात में दीपक की ज्योति से और दिन मे 
गृह-लक्ष्मियो की मुख-भ्री से उद्भासित न हो सकने के कारण 
श्रीद्षीन हो गये थे, मकडिया के जालों से ढक दिये गये थर-- 


रत्रावना विप्कृत दीप भास- कान्ता सुखभ्री विद्युता दिवापि 
तिरस्कियन्ते कृमिततु जाले विच्छित्त धूम प्रखरा गवाक्षाः । 
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इस प्रकार देश के बड़े बड़े नगर बीरान हो गये थे। 
इसकी प्रतिक्रिया भी बड़ी जबर्दस्त हुई। राष्ट्रीयता को 
उमंग आई! गुप्त सम्राहों का उत्थान हुआ। समान की 
मई व्यवस्था हुं। विदेशी शत्रु और विदेशी रंग-ढंग 
सावधानी से उखाड़ कर फेक दिये गये। और साथ ही साथ 
विदेशियों को आश्रय देने वाले धर्म के प्रति भी जवर्रस्त 
प्रतिक्रिया हुब। जब सब कुछ दिल गया, जब सब कुछ 
नवीन जोश के छुपेट मे आ गया तथ भी जो साधना की 
ज्योति अपने पूर्ष रुप में ही उसी तेजस्थिता के साथ जलती रही, 
उस अखण्ड प्राणमयी ज्योति को में नमस्कार करता हू! 

भगवान्‌ महावीर के निर्बाण की दूसरी शताउदी मे जब 
मगध में धोर अकाल पड़ा था, उस समय अन्नाभाव के कारण 
लोग बुरी तरह व्याकुछ हो गये थे, और आचार्य भद्रवाहु भी 
अपने बहुत से शिष्यों सहित कर्णाट देश में चले गये थे। भो 
लोग भगध में रद्द गये थे, उसके मेता आचार्य स्थृह़भट् हुए। 
खेताम्बर समग्रदाय के ग्रंथ बताते है कि महावीर खामी 
ने जो उपदेश दिया था उसे उन के दो प्रधान शिप्यों, इल्र- 
भूति और सुधर्मा ते; जो गणघर कहलाते थे, व्यवस्थित 
ओर, संकलित करने का कार्य किया। यह सकलन बारह 
अंगों भे विभक्त होने के कारण 'द्वादशागी' कहलाता है। 
जब मगध के बारह बर्ष बाढ़े अकाल के समय आचार्य 


[ १४४ | 


जन साहित्य 


भद्टयाहु अपने कई सुयोग्य शिष्यों सहित बाहर चले गये 
तो भगध से बच रहे शिप्यों और आचार्य स्थूठभद्र को 
द्वादशांगी के छुप हो जाने का डर हुआ। इसलिये उन्होने 
महावीर-निर्वाण के १६०७ वर्ष बाद पाटलीपुत्र में श्रमण- 
संघ की सभा बुलाई। वहाँ सब के सहयोग से संप्रदाय 
के मान्य तत्वा का ग्यार्यर अंगा मे संकलन किया गया। 
सह संप्रद 'पाटलोपुत्र-याचना' कहलाता हैं। १५व अद्ड दिद्ठि- 
बाय के १४ भागो में से, जिन्हें पुध्व या पूर्व! कहते थे, 
अन्तिम चार पूर्व नष्ट हो चुके थे। फिर भी जो कुछ याद 
था, उसे संप्रह कर लिया गया। 

वर्षो बाठ जब आचार्य भद्रवाहु छोटे तो उन्होने देखा 
कि उन के साथ इस दल का बडा मत-मेद है। जो छोग मगध 
में रह गये थे वे वस्ध॒ पहनने लगे, परन्तु भद्रवाहु और उनके 
शिष्य कड़ाई के साथ पूबंवर्ती नियमों का ही पालन करते 
रहे। जान पड़ता है, यहा से जन धर्म के दो प्रधान संप्रदाय 
श्वेताम्बरर और दिगंबर हमेशा के लिये अछग हो गये। 
भद्रवाहु और उनके शिष्य दिगंबर कहछाये और स्थूछभद्र 
और उनके शिष्य श्वेताम्बर। फल यह हुआ कि दिगंबरों 
ते 'पाटलीपुत्र-त्राचना” के संकछनों को अखीकार कर दिया 
और कह दिया कि असली “अह्ड-पूर्ट! तो छप्त हो 
गये ह। 
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समय बीतता गया और यद्यपि जेन धर्म नाम्रा उत्थान- 
प्रत्युत्धाव फे भीतर से गुजरता रहा, परन्तु जन शास्रों को 
खुयवस्थिततता बनी नहीं रहो। ऐसा जान पड़ता है कि कु 
हो दिनों भे उन में ऐसी अव्यवस्था आ गई कि आचार्या को 
फिर से उक्त संफछन की सुच्यवस्था की सोचनी पडी। महा- 
वीर-निर्याण की छठी शत्ताददी में आर्य स्कैंदिल के नेवृत्व में 
फिर एक बार श्रे तास्थर आचायो की सभा हुईं। यह सभा 
मधुरा मे हुईं थी। इस ह्ितीय उद्धार के प्रयत्न को 'माथुरी 
बाचना? कहते हैं। यह हमारा दुर्भाग्य ही कहा जाना 
चाहिये कि इस दूसरी बार के प्रयत्न मे भी आगे चल कर 
कुद्य शैधिए्य अनुभव किया जाने छगा। महावीर-निर्वाण 
को दसवीं शताब्दी के आसपास, आज़ से लगभग डेढ़ हजार 
वर्ष पहले क्राठियाबाड़ की बलम्भी नगरी में तीसरी सभा 
बुलाई गई। इसके नेता देवर्धि गणि थे । यही उन ट्िनों संप्रदाय 
के गणघर थे। इस सभा में फिर से ग्यारह अंगों का सक- 
लन हुआ। वारह॒बा अंग 'दृष्टिबाद! तो इसके पहले ही छुप हो 
चुका था। आजकल फे उपलब्ध भंग इस अन्तिम बार फे ही 
प्रयत्त कहे जाते है। 

इस प्रकार जमाने के आघात ने जब जब जेन शाद्यों को 
छुप्त दोने को ओर ढकेल दिया, तव तब अध्यवसायी धर्म-प्रेमी 
आचार्यों' ने उत्हें बचा लेने की कोशिश की। वोद्ध छोगों 
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के धम-ला््या फे त्रिपय में भी ऐसी सभाओं यथा संगीतियों 
की चर्चा मिलती है। पहले जो इुछ कहां गया है, उससे 
काफी स्पष्ट हो ज्ञाता है कि अंगों का वर्तमान आकार 
आज़ से हृगभग डेट हजार वर्ष पहले का संगृहीत है और 
इसीलिये निश्चय ही महावीर स्वामी के बहुत बहुत बाद का 
है। खूब संभव है कि इन शास्रो मे भी ऐसी वहुत सी बातें मिल 
गई हों जो महावीर स्वामी के बाद की हों जैसा कि हम बौद्ध 
संगीतियों के संकलनों मे कभी कभी पाते है। फिर भी यह 
नहीं कहा जा सकता कि इन मे प्राचीन अंश हैं ही नहीं। 
सही बात यह है कि संग्रह और संकलन जब कभी भी क्यों 
न हुआ हो, उसमे निश्चय इस बात का ही अधिक प्रयत्न 
किया गया होगा क्रि प्राचीन मंश सुरक्षित रखे जाय, यह 
नहीं कि नई बातें मिछाई ज्ञाय। इसलिये जो धात निस्संदेह 
कही जा सकती है, वह्द यह है कि इन अड्डों मे प्राचीन अंश 
काफी अधिक मात्रा मे है। यद्यपि अह्ड-पंथों की भीतरी 
गवाही के बल पर पंडितों ने यह सिद्ध करने की चेष्टा की है 
कि इन मे के बहुत से स्पष्ट ही मद्दावीर स्वासी के बाद के 
आचायों के छिपे हुए है। यह ध्यान देने की वात है कि आये 
सुधम, आये श्याम और भद्गवाहु आदि मद्दावीर स्वामी के 
परवर्ती अनेक आचाय अज्लीं और उपागों के रचयिता माने 
जाते हैं। 
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वारह अज्ज, बारह उपाय, दस प्रकोर्णक, छ ढैदसृत्र, चार 
मूह्यूत और दो अन्य मंध--मंदि सूत्र (वंदि सुच) और अनुयोग 
हार ( अणुयोगदार ) इन समस्त सिद्धान्त मंथों में मेन मत 
का स्थापन और विरृद्ध मत का खण्इन और जैन परम्परा 
की पहानिया विश्वृत है! इन में कितले ही मर केवल अलास्त 
प्राचीनता के चिन्ह छिये हुए है वल्कि प्राचीनतम भारतीय 
विज्ञान के सममभे के अश्वितीय साधन है। बारह उपांगों 
पे से दो सूर्ययबत्ति और चर्-प्रतत्ति (जो वस्तुत मिल्ती- 
जुहती पुस्तकें हैं) संसार के ज्योतिषिक साहित्य मे अपने 
विचित्र और अनत्य साधारण सिद्धान्त के लिये काफी महत्त्व- 
पूर्ण है। इन के अनुसार आक्ाज्ञ में दीछने बाहे स्योततिप्क 
पिण्ड दो दो हैं। अांद तो सूत्र है, ो चंद्र है, दो-दो सभी 
नक्षत। गणना की दृष्टि से इनके साथ एक मात्र हुलमीय 
ग्रंथ सागध मुनि का थेद्ाग ज्योतिष! है। ये सन्‌ थसची के 
पूर्व की भारतीय ज्योतिषिक चिल्ताओं के अपूर्व निद्शक 
है। सब पिला कर जैन-सिद्धान्त प्रथों मे चहुत सी झातव्य 
और महत्वपूर्ण सामग्री बिखरी पड़ी है। 

जी तक सें जो बातें कहता रहा, वह श्वेतास्वर संप्रदाय 
द्वारा मान्य समझे जाने वाले सिद्धास्त-पंथों की रही । 
दिगस्वर-परूयरा और तरह की है। उनके मत से भगवान्‌ 
मद्दाबीर की दिच्यवाणी को अचघारण कर के उनके प्रथम शिष्य 
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इन्द्रभूति ( गौतम ) गणधर ने अद्भ-पूर्वों की रचना को थी। 
उन्होंने अपने साधमोी सुधर्मा ( लोहा ) को और उन्होंने ज॑बू 
स्वामी को दिया। जंबूस्थामी से अल्य मुनियों ने उसे 
सीखा। यह सव कुछ महावीर स्वामी के जीवन-काछ मे 
ही हुआ। इसके वाद पांच श्रुतकेवलियों का आविर्भाव 
हुआ। वे है--विष्णु, नंदिमित्र, अपराजित, गोवर्धन और भद्ग- 
बाहु) इन्हें सभी अज्ञ-उपांगों का पूर्ण ज्ञान था। महाचीर- 
निर्वाण के छ वर्ष वाद तक जंबूस्थासी का और उनके सौ 
वर्ष बाद तक भद्रबाहु का समय है। अर्थात्‌ इस दूसरी 
परापरा के अनुसार चीर-निर्वाण के १६२ वर्ष बाद तक अज्ज 
और पूर्वोीं' का अस्तित्व निसदिग्ध था। इस के वाद वे 
क्रमश, छुप होते गये और महवीर-निर्वाण फे ६८३ वर्ष वाद 
तो वे इस प्रकार से स्वथा दी छुप दो गये। अल्तिम अज्ञधारी 
लोहाय ( ट्वितीय ) वताये जाते है जिल्हें सिर्फ एक आचाराग 
का ही ज्ञान था। 

इस के बांद अज् और पूर्वो' फे एक देश के और एक देश 
के भी एक अंश के ज्ञाता आचार्य हुए। इन में धरसेनाचार्य 
जो सौराष्ट्र के निवासी थे, विशेष उल्लेख्य हैं। कहते हैं। इन्हे 
अप्रायणी पूर्व के पंचम वस्तुगत महाप्राभृत का ज्ञान था। 
इन्होंने अपने अन्तिम काल में आस्प्र देश से भूतवक्ति और 
पुष्पद्स्त नामक दो शिष्यों को दुला कर पढ़ाया और तब 
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इन शिप्यों मे लगभग विक्रम की दूसरी शाही में पद सण्डा- 
गम तथा कापाय प्राझत मिद्धान्ती की रचना की । ये सिद्टाल- 
प्रंथ वही विशाल टीकाओं के सहित अब तक सिर्फ कर्णारिक 
के भूडबिद्री नामक स्थान में मुरक्षित थे, अस्यत्र कहीं नहीं 
थे । कुद दी समय हुआ इन गे से हो टीका मन्ध बचा और 
जय-धवलछा बाहर आये है और उन में से एड वीससेनाचार्य 
कृत धवला दीका का प्रकाशन आरस्भ ही गया 8) इस 
रोका के निर्माण का समय शक संवत ७३८ है। 

श्रेतास्थर सम्बदाय में चन्द्र, सूर्यप्रतत्रिः अस्वृद्रीप- 
पण्णति को उपाग माना है, और दिगम्बरों ते हन की दृष्टिवाद 
के पहले मेद परिकर्म में गणना की है। इसी तरह श्र ताम्बस 
फे अनुसार जो सामाग्रिक, सस्तव, बन्‍्दना और प्रनिक्मण 
दूसरे मूहपृत्र आवश्यक के अंश विशेष है, उन्हें दिगस्वरों 
ने अद्भ-्बाह्म फे चोदद् मेदों मे गिनाया है। दृशवेकालिफ, 
उत्तराध्ययन, कल्पव्यवहार और निशीयथ नामक ग्रंथ भी अड्ड- 
बाह्य है। अद्भप्रविष्ट और भद्भवाह्म भेद्र श्वेताम्बर सम्प्रदाय 
में भी माने गये है और उ्पांग एक तरह से अड्बाप्त ही है। 
दिगिस्वर सम्प्रदाय में उपाग-मेद्‌ का उल्लेख नहीं है। 

परल्‍्ठु उक्त भड्ज और अड्डबाह्म अथों के दिगम्बर संप्रदाय 
में सिफ नाम ही नाम हैं, इन नामों के कोई ग्रंथ उपलब्ध 
नहीं हैं। उनका कहना है कि वे सब नष्ट हो चुके है। 
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दिगस्वरों ने एक दूसरे ढंग से भी समस्त जेन साहित्य 
का वर्गीकरण कर के उसे चार भागों में विभक्त किया हैः-- 
(१) प्रथमानुयोग जिसमे पुराण पुरुषों के चरित्र और कथा- 
प्रंथ हैं;--जैसे, पद्पुराण, हरिवंश पुराण, त्रिपप्ठिकक्षण मद्दा- 
पुराण ( आदि पुराण और उत्तर पुराण )। (२) करणाहुयोग, 
जिसमे भूगोल-खगोछ का, चारों गतियों का और काल- 
विभाग का वर्णन है-जेसे, त्रिक्ोक-प्रक्नप्ति, त्रिलोकसार, जस्वू 
दीप प्र्ञप्ति; सू॑-चन्‍्दर-अजमप्ति आदि । (३ ) द्र्यानुयोग जिसमे 
जीव अजीव आदि तत्वों का, पुण्य-पाप, बन्धन-मोक्ष का 
वर्णन है, जेंसे कुल्दकुनदाचार्य के समयसार, प्रवचनसार, 
पंचास्तिकाथ, उमास्वातिकाय तत्वार्थागम आदि। (४) चर- 
णानुुयोग जिसमे भुनियों और श्रावककों के आचार का वर्णन 
हो, जैसे बटुकेरका मूछाचार, आशाधर का सागार-अनागार 
धर्मागत, समल्तभद्व का रत्नकरण्ड श्रावकाचार आदि। इन 
चार अलुय्रोगों को वेद भी कहा गया है। 


सिद्धान्तोत्तर साहित्य 


देवधिंगणि के सिद्धास्त-प्रस्थ-संकलूम के पहले से ही जैन 
आचार्यों कै ग्रन्थ लिखने का प्रमाण पाया जाता है। सिद्धांव- 
प्रव्थों में छुछ म्रत्थ ऐसे है जिन्हे निश्चित रूप से किसी 
आचार्य की कृति कद्दा जा सकता है। वाद में तो ऐसे अन्धों 
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की भरसार दो गयी। साधारणत. ये अल्य जेन प्राकृत मे 
लिल्ले जाते रहे, पर संस्कृत भाषा ने भी सब्‌ ईसवी के बाद - 
प्रवेश पाया। कई जेन आचार्यों ने संस्कृत भापा पर भी 
अधिकार कर ढिया, फिर भी प्राकृत और अपक्रश को द्यागा 
नहीं गया। संस्कृत को भी छोक-सुलभ बनाने की चेश की 
गई। यह पहले ही बताया गया है कि भद्रवाहु सहाचीर 
स्वामी के निर्वाण की दूसरी शताब्दी मे वर्तसात थे। कल्प- 
सूत्र उन्हीं का लिखा हुआ कहा जाता है। दिगम्बर छोग 
एक और भद्गबाहु की चर्चा करते है जो सन्‌ ईसवी से वार 
पर्ष पहले हुए ये। यह कहना कठिन है कि कह्पसूत्र फ्रिस 
भद्रवाहु को रचना है। कुल्दकुन्द ने प्राक्ृत में ही मन्ध हिखे 
हैं। इन के सिचाय उम्रास्वामी या उम्ास्वाति, बहुकेर; 
सिद्धसेन दिवाकर, चिमल सूरि, पालिद्र आदि आचार्य सन्‌ 
ईंसवी के बुछ आगे-पीछे उत्पल्न हुए, जिन मे से कई दोनों 
सझादायों में समान भाव से आहत हैं। पांचवीं शत्ताव्दी के 
वाद एक प्रसिद्ध दाशंनिक और वेयाकरण हुए जिल्‍्हें देवलल्दि 
( पृश्यपाद ) कहते है। सातदीं-आठवों शताब्दी भारतीय 
दर्शन के इतिद्दास मे अपनी उब्ज्वछ आया छोड़ गई। प्रसिद्ध 
सीमासक कुमारि भट्ट का जन्म इन्हीं शतादिदियों में हुआ, 
जिन्होंने चोद्ों और जेन आचायों (विशेषकर समस्तभद्र 
और अकर्लक ) पर कठु आक्रमण किया तथा बदले मे लेन 
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आंचायों (विशेषरूप से प्रभाचन्द्र और विधानन्द ) हारा 
प्रत्याक्रमण पाया! इन्द्रीं शाब्दियों में सुप्रसिद्ध आचार्य 
शद्डूरस्थामी हुए जिन्होंने अद्वेत वेदान्त की प्रतिष्ठा की। 
इस शताब्दी में सर्वाधिक प्रतिभाशाली ज्लेन आचाये हरिभद्र 
हुए जो ब्राह्मण वंश मे उत्पन्न हो कर समस्त बाह्मण शास्त्रों के 
अध्ययन फे बाद जैन हुए थे। इन के लिखे हुए ८८ म्रंथ प्राप्त 
हुए हैं जिनमे बहुत से छप चुके है। 

बारहवों शताब्दी मे प्रसिद्ध जेन आचार्य हेमचन्द्र का 
प्रादुर्भाव हुआ। इन्‍्होंने दर्शन, व्याकरण और काब्य वीनों 
में समान भाव से कठम चछाई। इन नाना विषयों भे, 
नाना भाषाओं में और नाना मतों में अगाघ पाढित्य प्राप्त 
करने के कारण इन्हें शिष्य-मण्डली 'कलिकाल सर्वज्ञ' कहा करती 
थी । नि.सल्देद्द वे इस पदवी के अधिकारी भी थे। इस शताब्दी 
में और इसके वाद भी जेन अन्‍्धों और टीकाओं की बाढ़-सी 
आरई। इन दिनों की छिखी हुई सिद्धात-प्रथों की अनेक 
रीक्ाएँ बहुत द्वी महत्वपूर्ण हैं। असल मे यह युग द्वी टीका 
का था; भारतीय मनीपा सर्वत्र 'दीका मे व्यस्त थी। मूछ 
प्रंथों की टीकायें, उनकी भी टीकार्यें-इस प्रकार कभी कभी 
यह टीका-परम्परा छ-छ, आठ-आठ पुश्त तक चला करती थी। 
लेकिन ये टीकायें सर्वत्र चिन्तन की पररतंत्रता की धोतक नहीं 
थीं। कभी कभी तो ये स्वत्त्र प्रंथ ही हुआ करती थीं। शुरू 
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शुरू भे तो यह बात और भी सच थी। प्राचीन पंथों को 
उन से जोड़ रखने का उहेश्य यही हुआ करता था कि उत को 
जाये-सम्मत सिद्ध किया जा सके। 

में चहां जैन उगचायों के लिखे विधिध पुराण-प्रंथ और 
साता प्रकार के आख्यान-पत्धों की सूचि गिना कर आप का 
समय नष्ट नहीं करना चाहता, यद्यपि भारतीय कथा-साहित्य 
का विद्यार्थी इन पत्थो मे काफी रस पा सकता है। विमल- 
सूरि का पद्म-चरित नामक प्राकृत अत्थ, जिस में रामायण 
की कथा जन परुपरा के अजुसार वर्णित है। बहुत ही 
सनोरंजक ग्रंथ है। इसो प्रकार का एक अन्य सातवीं 
शताब्दी मे रवियेण ने छिल्ला था जो प्रायः विमलुसूरि 
के प्रत्थ का ही संस्कृत रुपात्तर-सा है। ऐसी कंथायें शुणभढ्र - 
के उत्तरपुराण मे और हेमचल्धाचार्य के “ज्रिपप्ठिशलाक्ा पुरुष 
चरित' मे भी आई है। अस्तिम कथा जेन रासायण के नाम 
से प्रसिद्धि पा सकी है। 

परन्तु इन कधा-आख्याचिकाओ के प्रसंग से जैन ऐति- 
हासिक प्रवस्धों की चर्चा न कह तो में सारतीय साहिल के 
एक महत्त्वपूर्ण अंग की उपेक्षा करने का दोप-भाशी हूँगा। 
चल्ध्रभ सूरि का प्रभावक चरित्त, मेरतुंग का प्रवन्‍्ध चिंता- 
मणि, राजशेसर का प्रवन्ध कोप, जिनप्रस सूरि का तीर्थकल्प 
इत्यादि रचनाय नाना दृष्टियों से वहुत ही मह्तपूर्ण हैं। इन में 
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से कई एक को अति परिश्रम और सावधानी के साथ हाल 
ही मे मुनि श्री जिनविजयजी ने सम्पादित किया हैं। उनकी 
इस सम्पादित ग्रल्थमारा ने निश्चित रूप से भारतीय विद्वत्ता 
का सम्मान बढ़ाया है। 
इसी सिलसिले मे जैन मुनियों की लिखी हुई कहानियों 
की पुस्तकों का नाम भी लिया जा सकता है। पालित्तसूरि 
की 'तरंगवतती! कथा काफी प्राचीन पुस्तक है। हरिमद्र 
का आाकत काव्य 'समराइबः भी एक धार्मिक कथा-काव्य 
हैे। धनपार का अपभ्रश काव्य 'भविसयत्त” भी काफी 
मनोर॑जक और महत्त्वपूर्ण काव्य है। ऐसी और भी अनेक 
कहानिया है जो बहुत कुछ सास्प्रदायिक कट्टरता से परे 
है। और वे पुत्तकें निश्चित रूप से जैन म्न्‍्थों पर लगाये गये 
दो दोषो का क्षाहून कर सकती हैं। ये दो दोप ह--शुष्कता 
और सानव-रस (#णयक्षा 7्र/शटछ) का अभाव। 
जैन आचार्यों ने कथाओं का एक विशाल साहित्य निर्माण 
किया है जो नाना दृष्टियों से महत्वपूर्ण है। इन से जन- 
साधारण की मनोद्वत्ति के अध्ययनेच्छुक विद्यार्थी को तो मद्‌द्‌ 
मिलेगी ही पर वे छोग भी वहुत आनन्द पायेंगे जो मानव-रस 
के प्यासे हैं। इन के सिवाय जैन आचारयों ने नाटकः चस्पू 
आदि काव्य के मिन्न-मिन्न क्षेत्र में असंख्य अन्‍्ध ढिखे हैं, 
* जिन मे बहुत कम छपे है, ओर जो छपे है उत मे भी बहुत 
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ही कम ऐसे है जिस्हे मुसम्पादित कहा जा सके। इस प्रवों 
में ऐतिहासिक अध्ययन की सामग्री वियरी पढ़ी है। दु्भाग्य- 
चश अब भी भारतीय उत्तिदास के निर्माण में उन फ्रस्यों की 
सहायता बहुत क्रम ली गई है। हस क्षेत्र भें आउरणीय 
मुनि श्री विजयेल्रसरि जेसे पंडित गर्व फ्रार्य करे से 
है। इस वृद्धावस्था में भी गुनि जी जिस रुगय और पर्थिम 
से इस क्षेत्र में इटे हुए 2, बढ़ अनुफरणीय ऐ । 

जन आचार्योा की अत्यन्त महस्यपरण देन उसया दार्श- 
निक साहित्य है। यह भानी हुई बात है कि ?ने पंडितों ने न्यास 
शास्त्र को पूर्णता तक पहुंचाने में बव बड़ा काये शिया है। 
इन में सब से प्राचीन आचार्य, जो दोनो मम्प्रदायों मे समान 
भाव से समाहत ठ, समन्तभट्र और सिहसेन है। झुद 
कुढ, अमृत चंद्र, कार्िफेय त्वामी, उमास्थाति, देवनदि, अफरेक 
प्रभाच॑ंद्र आदि दिगम्धर पंडितों ने और हरिभद्र मझ्यादी, महि- 
प्रेण, बाह्िदिव सरी, अभयदेव, हेमचंद्र, यशोविजय आरि 
श्वेताम्बर आचार्यों ने भारतीय चिन्ता को बहुत अविक 
समृद्ध किया है। हाल ही मे मुप्रमिद्ध विद्वान आदरणीय 
पं० सुब्छालजी ने श्रमाण-मौमासा” नामक देमचंद्राचाय के 
प्रंथ का अत्यन्त पाहित्यपूर्ण ढंग से सस्पादन किया है। मुनि 
जिनबिजयजी ते ठीक ही कहा हे कि ढस प्रकार मुसंपादित 
हो कर हिंदी मे शायद ही कोई दार्शनिक अब निकछा हो ! 
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बम्बई से मेरे मित्र ५७ जगदीशचंड्रजी जन ने स्थाह्माढ-मंजरी 
का बहुत उत्तम हिंदी अनुवाद निकाला है। इस प्रकार 
और भी चहुत से प्रयत्न हो रहे है। 

विशाल जन साहित्य का घंटे आध घंटे भे परिचय 
कराना वड़ा ठुस्तर व्यापार हैं। जैन आचार्यो ने उल्लेख 
योग्य ऐसा कोई साहिताग नहीं छोड़ा है जिसमे अनेकों 
पुस्तक न लिखी हो। क्या काव्य, क्या नाटक, क्या ज्योतिष, 
फ्या आयुर्वेद. स्या कोप, वैया अंकार, फ्या गणित, क्या 
राजनीति, सभी बिपयो पर झुनियों ने अधिकारपूर्ंक्त कलम 
चलाई हैं। यह एक अड्भत विरोधाभास-सा सुनाई देगा 
कि धर्म के मामले में समझौते को बिल्कुछ ही अस्वीकार 
करनेवाले, साम्प्रदग्रिक सिद्धान्तों से तिल भर भी झुकने 
को राजी न होते वाले जन आचार्य गण शास्त्रीय मामले में 
अत्यन्त उदार रहे है। ऐसा आ्रायः नहीं देखा गया है कि 
प्राह्मणादि सम्प्रदाय के छोग जेन आचारयों की पुस्तकों पर 
टीका लिखते हों, पर ऐसा प्राय ही देखा गया है कि जेन 
पंडितों ने श्राह्मणादि, वोद्धादि अंथफारों की पुस्तकों पर 
अत्यन्त परिक्रम और योग्यता पूर्वक टीकायें छिखी हूँ। 
कट्ूरता भौर उदारता का यह विचित्र योग है। इस कट्टरता 
और उद्ारता के अपूर्व योग ने ही जैन साहित्य को अत्यधिक 
जटिल और विचित्र बना दिया है। जेन आचार्य गण 
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साहित्यिक क्षेत्र में वौद्धों की अपेक्षा बहुत अधिक असाझादा- 
विक रहे हैं । ' 

पर जैन पंडितों की सब से बड़ी देन है--उनका छोक-भाषा 
पर छवा पूर्वक जमे रहना। यह मेन आचार्यों की ही इपा 
का फल है कि अपभ्रश भापा के काव्य और व्याकरण 
अभी तक उपलब्ध है। जैन पंडित वर्तमान भाषाओं मे से 
दिल्ली; गुजराती, राजस्थानी; तेलगु, तामिल और विशेष रूप 
से कन्नह या कनाड़ी साहित्य के आदिकाल के निर्माताओ में 
सेहं। कवाड़ी साहित्य मे लो ईसा की तेरवीं शताब्दी तक 
इन्हीं लोग का एकाधिपत्य रहा है। कहते हैं. कि कनाड़ी के 
समस्त उपलब्ध साहित्य का प्रायः दो-तिहाई हिल्सा जैन 
विद्वानों के रचे साहिय का है। 

इस प्रकार नाना इृष्टियों से ज्ञेत साहित्य बहुत ही सह्व- 
पूर्ण है। चह भारतीय साहित्य के आदिकाल से ले कर अव 
तक कभी प्रत्यक्ष हूप से और कभी अप्रत्यक्ष रुप-से भारतीय 
जीवन, साधना और साहित्य को प्रभावित करवा रहा है 
जोर निसंदेह भविष्य मे भी करवा रहेगा। 

देवियो और सह्ननो, अंथों और पंधकारों के नामों के 
इस शुष्क चीहड़ मे चड़ी देर तक मेने आपको भटका रखा। 
में लेन साहिय के मर्मस्थल तक जाप को छे जाने मे असमर्थ 
रा, इसके ढिये में क्षमा मायता हू। मेरे लिये इस अह्प काल 
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में ऐसा करना संसव नहीं था। परन्तु विदा छेते छेते में 
आप को याद दिला देना चाहता हू' कि जेन साधना और जैन 
साहित्य की अखण्ड जीवन-शक्ति के भूल मे जो रहस्य है, वह 
उसकी संद्धान्तिक दडृता है। जेन विद्वान्‌ सिद्धान्त के आगे कभी 
झुकने को राजी नहीं हुए उन्होंने परिस्थितियों और सुयोग 
था दुर्योग से कभी सुलह नहीं की। अपने संयम, त्याग 
नियम और कठोर ब्रत पर वे पहाड़ की भाँति अटछ खड़े रहे, 
उत्होते कभी समझोता करने की नहीं सोची। कष्ट आये 
ओर, उन्होने उन्हें फेल लिया, दुर्दिन आये और, उन्होंने 
उसका सुफाचछा किया पर कभी भी इन से ढे-लेकर निवटले 
की कोशिश उन्होंने नहीं की। यही कारण है कि यद्यपि 
ये देश-देशान्तर मे नहीं फेछ सके, पर काल से कालान्तर तक 
अपने प्रायः सूल रूप मे ही ये जरूर फेठ सके। जैन शाक्ों 
में जो शुप्कता दीखती है; वह उसी अनमनीय सिद्धान्त- 
प्रेम के कारण है। मानव-रस की कमी उन भे इसलिये है 
कि वे इस बात मे विश्वास करते थे कि मनुष्य-दुवछता के प्रति 
सहानुभूति दिखाना उस को शह देने के समान है। उन्होंने 
व्रत और नियम को मनुष्य से ऊपर माना। ऐसा मानना 
ठीक हो सकता है, नहीं भी; पर हमारे आज के विचारणीय 
विपय के लिये वह निश्चित रूप से उसकी अखंड जीवनी 
शक्ति का कारण है। हज़ारों वर्ष के इस सुदीर्ध जीवन में 
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अपने निजत्व की रक्षा करते हुए जीवित रहना जैन धर्म और 
साहित्य की अपनी विशेषता है। 
कलिकाल-सर्वक्ष आचार्य देमचंद्र ने एक शछोक मे अपने 

निज के और समस्त जैन सम्प्रदाय के औदार्य का बहुत ही 
सुल्दर परिचय दिया है। इसमें एक ही साथ हृदय की 
विशाढ्ता और सिद्धात्त की दृढ़ता प्रकट हुई है। आचार्य ने 
कहा है कि स्थान और काल को हे कर हमे सिर नहीं मारना 
है, नाम को ऐे कर मगडा नहीं करना है। हम तो मानते है, 
दोप और कहुंष से अतीत है, जिसके भव-वीज के अद्डुर से 
उत्पल्त रागादिक क्षयप्राप्त हो गये हैं, वह ब्रह्मा हो, विष्णु हो, 
शिव द्वो--बुछ भी नाम क्यों न हो, बद्दी हमारा भगवान है; 
हम उसके सामने सिर नवाते हैं। आप से विदा छेते समय 
आचार्य की इस सहंदय उदार वाणी से अधिक प्रभावशाली 
कोई बात मुझे! नहीं सुमती-- 

यन्न तम्र समये यथा चथा 

योउसि सोज्स्यभिधया यया तया। 

वीतदोपकलप से चेद्‌ सवान्‌ 

एक एव भंगवन्नमोउल्तुते ॥ 

भधयीजांकुरजनना रागांदा क्षयमुपागता यस्य। 
ब्रह्मा वा विष्णुवों महेखरों वा नमस्तस्मै॥ 


नी न >> 
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[ कक्ता--थश्री काका करलेलकर. वर्धा ] 
*९<&+७५०३४९२४७ 


अमेरिका में प्रेअर्जि नामक धास के घढ़े वढ़े खेत होते 
है। हँचा झँवा घास बढ़े बड़े जानवरों को भी ढक देता 
हैं। मीछों तक घास ही घास द्वोता है। ऐसे स्थान में 
मुसाफरी करना आसान नहीं है। कब कोई शेर या दूसरा 
जानवर सामने मिल जाएगा, यह कहना मुश्किल होता है। 
हमेशा सतक होकर चछना पड़ता है। 

छेफिन ऐसे घास के जंगलों में असछी खतरा तो आग 
का है। कहीं दूर भी आग छगी, तो उसकी ह्वालाओं के 


[ १७१ ] 


पर्युपण पर्व व्यास्यानमाठा 





नजदीक आते में देगी नही ठगती ह। और आउमी भागे भी, 
तो किस तरफ और किस तरह भागे $ थाम में से रस्ता 
निकाठना कठिन होता है। और जब हैया गठनी है, तय नो 
ज्यालाएँ चाहे जिस दिशा में फटने छगती है । 

ऐसी हालत में बचने का एक ही व्पाय खताद। जी 
कहीं आदमी खड़े हों, वहीँ पर थे घास उंपाडना था फोटना 
शुरू फर ८ और अपने आसपास जितनी हो से अधिक 
से अधिक जगह खुछी कर 5। जहां पास है. यहाँ पर आग 
का ढर है। जहां घास है ही नहीं। वाह आने ही आग आप ही 
आप शान्त हो जाती है। “अठण पतितों थरष्ि, स्थयमेबोप- 
शास्यति!। 

आज विश्व-ब्यापी युद्ध को ब्यालाएं हमारे नजदीक आते 
लगी हैं। रोज सुबह उठ कर यही ऐसना पटता है कि आज 
कौन-सा देश युद्ध में शरीक हुआ है-आज़ कहाँ पर नई 
ज्वालाएँ सुलुगी हैँ। 

पुराने युद्ध स्थानिक होते थे । दो देशों की फौज आपस 
मे कुछ दिनों के लिये छड़ीं, कुछ फंसछा हो गया और फिर 
से शान्ति स्थापित हो गयी; सारी भलुप्यजाति युद्ध के 
दावानछ मे नहीं फँसती धी। पुराने युद्ध किमी राजा के 
कीर्ति-लोस था जमीन-लोभ के कारण होते थे। अब के 
युद्ध विश्वव्यापी आर्थिक संगठन फे ह--मद्दाजातियों को खा 
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जाने वाले ६ैं। और उनके पीछे ममुष्य संगठन के सिद्धान्त- 
भेद का भी झ़्याल रहता है। रशिया को न केबल राज्य- 
हृष्णा है किन्तु साम्यवाद का भी दुनिया मे प्रचार करना 
है। जर्मनी की विजय होने से उसे अपने ढंग का राज्य 
चलाना है। और अंग्रेजों को अपनी जमायी हुई राज्य- 
पद्धति रुखनो है। 

इड्डूंड और अमेरिका ग्रजा-सत्ता की दुह्ााई देते ह। 
जर्मनी की राज्य-पद्धति फंसी हैं; उसको दूर से देख कर 
ही हम समभ गये है। रशिया के साम्यवाद मे व्यक्ति- 
स्वातंत्य का क्या होगा, यह भी हम जानते हैं। अगर भारत- 
वासी को हृदय से पूछा जाय तो वह कहेगा कि हमारा इन 
तीनों मे से किसी से भी सम्बन्ध न हो तो भगवान 
की कृपा । इन तीनों की राज्य-पद्धति में युद्ध तो भू ही 
है। जिस तरह हरएक उपल्यास के अस्त मे नायक-नायिका 
की शादी आधश्यम्भावी है; इसी तरह हरएक राष्ट्र की 
प्रगति की पद्धति के पीछे युद्ध आ ही जाता है। प्रगति के 
कल स्वरूप युद्ध अनिवार्य हो गया है। और हम'तो पाशवी 
युद्ध से बचने का तरीका दृढ रहे हैं| 

आज की दुनिया की हालत जरा ध्यान से देखं। 

जितने डिस्ती राष्ट्र कहछाते है, वे सब के सब छड़ रहे 
हैं। चीन और जापान अगर वौद्ध राष्ट्र गिने जायें तो वे 
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भी आपस मे ढड़ रहे हैं। इस्छामी और हिल्दू राष्ट्र अभी तक 
युद्ध से अत हैं। और धर्म मात्र का विरोधी; साम्यवादी 
रशिया अपना मौका ताक रहा है। 

अमेरिका की तेयारी है। रशिया तैयार है। मुसलमान 
राष्ट्र कुछ दृर्दष्ट से आज तक अल्व्त रे हैं। किन्तु रशिया 
उन्हें युद्ध मे खींचे विना नहीं रहेगा। सरकारी तौर पर 
हिन्दुस्तान युद्धथमान द्वोते हुए भी राष्ट्रीय भारत युद्ध से अल्प 
है और उसकी अलिप्तता अल्य सब राष्ट्रों की अपेक्षा कुछ विशेष 
है। उसने विचार पूर्वक तत्तनि्ठ होकर युद्ध टालने का निश्चय 
किया है। सारी दुनिया मे हिन्दुस्तान की यह भूमिका 
अछोकिक है। लेकिन दुर्चछ हिन्दू और मुसठमान आपस मे 
हड्ट कर अद्दिसा का राष्ट्रीय पुण्य खाक मे मिला देते हैं। 
इसमे साधारणतया हिल्दू कह सकते है और वे कहते भी हैं 
कि “हम कहाँ लड़ने जाते हैं ? हम तो सिर्फ़ हम पर जो नाजा- 
यज हमला होता है, उसका खामाविक प्रतिकार करते हैं !” 

उद्देश्य कुछ भी हो। परिणाम एक ही है। छड़ते की 
चृत्ति का रोग सर्वत्र फेल रहा है, सत्र युद्ध मच रहा है। 

ऐसे जगत मे अरहिसा पर श्रद्धा की अविचछ मंगह-दृष्टि 
रख कर राष्ट्‌ को कल्याण का भार्ग दिखाते रहना धर्मावतार 
का ही काम है! आज तक जितने अवतार हुए, उन्होंने 
अह्िसा को इतनी सूक्ष्मता से नहीं पहचाना था और इतनी « 
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छ्हुता से जीवन के अँग्रोपागों में उसका विनियोग मी नहीं 
बताया था। अखिल मरुष्यजाति का ध्यान इसके पहले 
अहिंसा की ओर इतना खींचा भी नहीं गया था। दुनिया 
की श्रद्धा अ्हिसा पुर आज भछे ही न बेठे, और दृरएक 
राष्ट्र की मह्दाप्रजा भले ही हिसामूर्ति बन गयी हो , छेकिन 
दुनिया मे आज एक भी आदमी ऐसा नहीं रहा है जो हिंसा 
को कस्‍््याणकारी समझता हो। दिसा अपरिहायय है, हिंसा 
के विना हम बच नहीं सकते है, ऐसी ही पुकार सब त्तरफ से 
सुनी जाती है। और हरएक राष्ट्र कहदता है कि युद्ध हम पर 
लछादा गया है। हम तो शाति से ही रहना चाहते थे, किन्तु 
हमारे दुश्मन हमे वेसा नहीं करने देते हैं। आज का विश्व- 
विजय भी आत्मरक्षा का ही एक रूप है। 

ऐसी दुनिया में अकेले गाँधीजी ही यह्द श्रद्धा धारण किये 
हुए हैँ कि एक समूचा राष्ट्र अहिंसा का खीकार कर सकता 
है, पालन कर सकता है। और अन्य राष्ट्रों के नेता इस 
श्रद्धा से चल रहे है कि युद्ध का जोश मनुष्य मात्र में पेदा 
किया जा सकता है। 

अब सवाल इतना द्वी है कि क्या गांधीजी की श्रद्धा का 
खीकार कर यह देश युद्ध से मुक्त रहने की कोशिश करेगा-- 
अहिंसा का वीर्य दिखायेगा? अगर गाघीजी की अहिसा 
. क्ावीज राष्ट्र के हृदय मे वोया गया है तो राष्ट्र के काफी छोगों 
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, में उसका जीवित संचार दीख पड़ना चाहिये। हिंसक युद्ध 
की तैयारी से अहिंसक युद्ध की तेयारी कम नहीं द्वोती है। 
आज अंग्रेज और जर्मन छोग श्राणास्त्यक्त्वा धनानि च' लड़ने 
को तेयार हुए हैं। गाधीजी भी कहते हैं कि जान-माल का 
मोह सल्याग्रही को छोड़ना ही चाहिये। तपस्वी वेरागी की 
तरह नहीं, किस्तु निर्भय बौर की तरह जान और माल की 
परवा हमें छोडनी चाहिये ! हिटलर और चल अपने अपने 
राष्ट्र को कहते हैं कि स्वस्थ का नाश हुआ तो भी बेहतर; 
ढेकिन अपने राष्ट्र की इज़त और भआजादी के लिये मारते 
जाओ और भरते जाओ। गाघीजी भी कहते हैं कि “अपना 
कुद् नहीं दै। जो छुछ्ध है; वह जाहिमों का है। अपना है सिर्फ 
अपना हृदय और अपना आत्मतत्त) उसी के सहारे आत्मा 
की रक्षा करो, यानी प्रेमधर्म की रक्षा करो ; किसी से ढरो नहीं 
और किसी का नाश करो नहीं। स्वयं निर्भय होकर दुनिया 
को अमय-दान दे दो !” 

एक वात इसे अच्छी तरह से सममानी चाहिये। गाधीजी 
नहीं रहने की चात नहीं करते हैं ; युद्ध का त्याग नहीं सिखाते 
हैं। धर्म-बुद्ध आवश्यक है-दोनों पक्षों को पावन करनेवाले 
है। युद्ध के बिना आत्य जागृत नहीं रह सकता है, आत्मा 
फी रक्षा नहीं हो सकती है। हेकिस वह युद्ध शुद्ध अहिसक 
युद्ध हो; उस में प्रेमर्म का, अभयदाव का दनिक भी 
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द्रोद नहीं होना चाहिये। हिसक युद्ध में शत्रु के अधिक से 
अधिक छोगों को मारना, घायछ करना, या युद्ध के लिये 
नाकाविल बना देना और अपने लोगों की जान और छहायक 
वृत्ति बचाते रहना, यही मुख्य उद्देश्य होता है। अहिसक युद्ध 
मे शान्ति-सेना का हरएक आदमी अपनी जान के लिये बे-परवा 
होता है और शत्रु का रुधिर गिरा कर अपना पक्ष सब करना 
कबूल नहीं करता दै। अद्विसक योद्धा शत्रु के सेनिकों को मारता 
नहीं है, लेकिन उनकी शबरुत्ता द्वी नष्ट कर देता है । शत्रु को ढरा 
कर नहीं लेकिन उसे निर्भय करके वह उसकी युद्ध-योग्यता 
हटा देता है। अगर हम किसी की तलवार को तोड़े नहीं है 
छेकित उसकी तलवार को पारससणि का स्पर्श कर देते है, 
तो भी उसके शश्ल तो हमने छीन ही टिये हैं। 

शत्रु हमें मारता है--इसी हेतु से कि हम और हसारे पक्ष के 
छोग अपने नाश से डरं और और शत्रु की शरण जायेँ। 
सत्याम्रदद मे इस बारे मे शत्रु को निराश करने की बात होती है। 
शत्रु की हिंसा करने की जितनी शक्ति हो, उससे अधिक अगर 
हमारी बलिदान देने की शक्ति वढ़ गयी, तो हमारी जीत दी है। 
शत्रु को मारने से या तो उसका जोश बढ़ता है या उसका हेष । 
डरपोक छोयों मे तो द्विसा-बृत्ति सव से अधिक होती है। जहां 
अर्दिसक वहादुरी है, वहाँ शत्रु-पक्ष को बढ़ने का कुछ भी सहारा 
नहीं मिलता है। ऐसे युद्ध मे दुनिया के सामने और अपने 
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हृदय के सामने हिंसक आदमी तिरस्करणीय जहाद ही बन 
जाता है। और मलुष्य-हृदय को यह स्थिति बिलकुल इजम 
नहीं होती है। 

अगर दुनिया मे शश्वर है, तो गांधीजी के इस अ्िंसक 
युद्ध-चर्म की विजय ही होगी और वह सर्वत्र फेह जायगा। 

यहा ईश्वर के माने है निरपवाद, लि'स्वार्थ सावेभौम प्रेस । 
इस ईधर का प्रादु्भाव तो हुआ है, किल्तु अभी उसका राज्य 
स्थापित नहीं हुआ है। गाधीजी कहते हैं कि हम ईश्वर का 
स्वीकार कर और उसके सेनिक वन कर के उसके राज्य की 
स्थापना करने मे अपना सर्वस्व अर्पण कर। 


(१) 


यहाँ एक प्रश्न उठता है कि जब अमेरिका के छोग गांधीजी 
को अपना सिद्धाल्त सुनाने के लिये बुढाते थे; तब गांधीजी 
बहाँ पर क्यों नहीं गये ? अगर गाघीजी अमेरिका में कुछ 
असर कर के आते तो आज के युद्ध मे उसका छाभ नहीं सिलता ९ 
प्रश्न उठना स्वाभाविक है। गांधीजी अमेरिका न गेये, उसका 
भी कुछ रहस्य है। अमेरिका का स्वाह॑त्यवाद और प्रजा- 
तंत्रवाद कितना भी सुन्दर दो, उसकी घुनियाद मे सैन्‍्य-शक्ति 
यानी धाहुवल ही है। अमेरिका का हिंसा पर का विश्वास कम 
होने के ढिये कोई ऐतिहासिक कारण पैदा नहीं हुआ है । 
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दूसरा एक मुझ्य कारण यह दै कि अमेरिका सारी दुनिया 
में सब से अधिक धनी है। उसके पास जाकर उसे सिखाने 
का भयत्न करना अपनी प्रतिष्ठा को खोना है. और उसकी धन- 
परायणता को अधिक मज़बूत करना है। अमेरिका हो एक 
ऐसा देश है कि जिसके पास जा कर सिखाने से वह सीखने 
वाला नहीं है। जब वह कभी भी कुछ चमत्कार देखेगा, 
तब स्वयं ही आकर सीखने की कोशिश करेगा। 


जब कभी कोई अमेरिकन गाधीजी को बुलाने आये हैं, 
तथ उन्होंने यही कहा है. कि “मुझे! अपने देश के द्वारा अद्विसा 
का चमत्कार सिद्ध करने दो। अमेरिका आप ही आप आकर 
इसे अच्छी तरह से समझ ऐगा।” 


जब फभी किसी अमेरिकन ने गाधीजी से पूछा है कि 
अमेरिका के लिये आप का क्‍या सदेश है, तब गाधीजी ने 
अटास्त नम्न शब्दों मे अपना वज्ञप्राय आत्म-विश्वास इन 
शब्दों में प्रकट किया है--“भारत में हम छोग यह जो बड़ा 
और अलौकिक प्रयोग कर रहे हैं, उसका ध्यानपूर्वक अध्य- 
यन करने को भें अमेरिका को कहूंगा। अगर इसमे से 
बुछ मिले तो अमेरिका के छोग अपनी शक्ति के अहु- 
सार उसी चीज को ग्रहण करने और बढाने की कोशिश 
करें। 
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जब कभी किसी अग्रेरिकन ने गांधीजी को पुद्धां है कि 
अमेरिका आप की बया सहायता कर सकता है। तब गावीजी 
ने कहा है कि “अमेरिका जंसे देश क्री मित्रता और महातु 
भूति की कढ़ हम अवश्य करते हैं, हेकिन अमेरिका धमारी 
सहायता बुछ्द नहीं फर सकेगा |” 

इस पर से सिद्ध होता है फ्ि अमेरिका मियाने से सीसने 
वाढ्य नहीं है; वह देख कर ही सीखेगा ! 

और रशिया १ रशिया ने हिंसा के द्वारा ही अन्याय का 
प्रतीकार किया है, हिंसा के द्वारा ही जनता को स्वतंत्र करने 
की आशा रखी है। रशिया जब देसेगा कि भारत के छोगों 
में अहिसा के रास्ते एक ऐसा साम्ययोग स्थापित किया 
जो रशिया के साम्यवाद से कहीं अच्छा है, तभी जा कर 
वह अहिंसा की वात सुनने को तैयार होगा । 

भेंग्रेज, जमन, फ्र च, इटेलियन और जापामी चाह जितने 
शक्तिशाली हो; इनके पास कोई भविष्य नहीं हैं। इन्होंने 
अपनी शक्ति का अन्त देख लिया है। इनकी जीवन- 
फिछासफी का प्रयोग हो चुका है। अगर इनकी जीवन-पद्धति 
मे कोई अच्छा तत्त्व रहा हो, तो उसका आगे का प्रयोग इनके 
हाथों होने बाढ् नहों है। इन सवों का उत्तराधिकारी 
अमेरिका ही है। अमेरिका को भछे ही नई दुनिया कहते हो, 
ढेकिन आज वह यूरोप की पुरानी दुनिया की ही प्रतिनिधि है। 
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अगर भविष्य किसी के पास है तो वह रशिया और 
हिन्दुज्ान के पास ही है। दोनों मे ध्येयवाद है, ढोनों मे 
गरीबों के जीवन के प्रति आदर है, ढोनों में महुष्यजाति के 
उद्धार की लगन है। फरक सिर्फ साधन का ही है। रशिया 
का विश्वास भौतिक जीवन पर है, भारत का-भारत के 
स्वोध्च नेताओं का विश्वास आत्मिक जीवन पर है। इसीलिये 
रशिया ध्येयवादी और सर्वकल्याणवादी द्ोते हुए भी 
हिंसा के मार्ग पर विश्वास रखता है. और हिन्दुस्तान 
अहिसा पर । 

अब जो विश्व-विषुव जगा हुआ है उसका अनिश्चित 
अन्त हो गया, वो और एक युद्ध, जो भयानक और सबनाशी 
बुद्ध होगा, मतुष्यजाति को देखना पढ़ेगा। किन्तु अगर यही 
युद्ध आगे बढ़ा तो इससे अम्रेरिका को भी उत्तरना पड़ेगा 
और रशिया को भी। ऐसी हाढूत मे हम कह सकेंगे कि 
हिंसा के मार्ग का जितना कुछ प्रयोग दो सकता है। मशुध्य- 
जाति ने कर देखा है। अब तो सिर्फ अहिंसा की ही परख 
करना वाकी है। अगर इस युद्ध मे अमेरिका और रशिया 
उत्तर पड़े तो दुनिया हिंसा-शक्ति का परम उत्के देखेगी 
और उसकी व्यर्थता भो समझ जायगी। ज्सके वाद ही 
दुनिया को अर्हिंसा का ख़्याह आ ज्ञायगा और घह प्रयोग 
करने को स्यार हो जायगी। 
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(३) 

बुद्दू भगवाव ने एक छोटे से वाक्य में युद्ध-पसपरा 
का कारण बता दिया है। बुद्ध भगवान्‌ फ्हते हँ--“जग 
बेर प्सवति” और “हुए सेते पराजितों”। पिछफे युद्ध मे 
जर्मनी का नाश हुआ और, मित्र-राज्यों की ब्िजय हुई 
हेकिन दुनिया को शात्ि नहीं मिढी। अगर मित्र-राज्यों 
के पास धर्म-राज्य का ही आदर्श था तो धर्म-राज्य की 
स्थापना के लिये उन्हें काफी समय मिला धा। लेकिन 
ऐसा तो कुछ हुआ नहीं । जर्मनी के मने में बेर बढ़ता 
ही गया। सन्‌ १६१८ की संधि के बाद जर्मनी एक भी दिन सुस्र 
से सोया नहीं है। “हुख॑ सेते पराजितो?। 

और अगर इस बुद्ध मे ४ंगलंड हार भी गया तो भी 
बह उसकी स्थायी हार थोड़े हो होने वाढी है। इंगलेंड 
सवाई-जरमन होकर तेयारी करगा और जर्मनी को परास्त 
करे का मुहूर्त देखता रहेगा। इस तरह सेर के सामने मवा- 
सेर का न्याय चलता ही रहेगा। कोई भी पार्थिव शक्ति ऐसी 
नहीं है कि जिसके सामने उससे भी वढकर शक्ति पद्ा हो 
न सके--/विधिगिल गिलोस्यर्ति, रह सिलोप्एरि राय? १ 
(बढ़े बड़े जद्दाजों को निगल जाने वाढ़े मल्य को तिमि' कहते हैं 
'तिमि? को भी विना काटे थोंही निगढ ज्ञाने वाछ एक महा- 
सल्थ हे, जिसे (विमिगिल' कहते है। उसे भी खा जाने वाढा 
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धतिमिंगिल गिल! है। और उसे स्थाह करने वाछा जो विराद्‌ 
सत्स्य है, उसका नाम है: राघव।) इस तरह बड़े को खाने 
वाला सवाई-बडा दुनिया में पेदा द्ोता द्वी है। 

इसलिये यह एक दूसरे को खाने का मार्ग ही छोड देना 
चाहिये। इतनी दूरदशिता इस युद्ध के अन्त मे मनुष्यजाति 
में आने वाली द्वी है। मनुष्य चाहे जितना उन्मत्त हुआ 
हो, पागल हुआ हो; सर्वनाश का समय ही ऐसा है, जब 
उसकी दृष्टि निर्मल द्वोती है; और वह आगे का राखा दृढ़ 
निकालता है। व्यक्ति का नाश हो सकता है, जाति का 
नहीं। सर्वनाश के किनारे पहुंचते द्वी मनुष्यजाति की आँखें 
खुछ जायेगी, और वह अहिंसा को सममने लगेगी, यही 
हमारा विश्वास है। इस विश्व-विधुव की तरफ अगर 
इतिहास की दृष्टि से देखा ज्ञाय तो इसके अन्त मे स्वेनाश 
ही ध्रुव है। किन्तु अगर आध्यात्मिक दृष्टि से देखा जाय 
तो इसके अल्त से महान पत्चात्ताप, आत्म-शुद्धि और स्वोदय- 
कारी अहिंसा की विजय है। 

शर्ते इतनी ही है कि ऐसे कल्पातिक क्षण में अहिंसा पर 
विश्वास रखने वाली कम से कम एक जाति हो, जो अपनी 
श्रद्धा को न खो कर अहिसा को द्वी पकड़ रखे और उसी के 
हाथ में अपने को सौंप दे । 





[ १८३ ] 


मारना व 'मरण देना' 
[ श्री काका काढ़ेलक ] 
न्स्््श्चच्च्स्पि 


[श्री काका साहय का सोच छिसा पत्र श्री धरमग्यामरासत्ी 
प्रिरला से हमने प्रकाशनार्थ ले लिया है। पत्र पहने से स्पष्ट” हि 
यह प्रकाशन के लिए नहों छिया गया था। आर गाया साहव मे यश 
की यात होती नो 4 इसे प्रकाशित ही नहों करसे। विरिन ढैसारें 
आग्रह से उन्होंने सकोच फै साथ ऐसे छापने की हाणन दो है। 

काका साहब छिपते है कि कछफले में जय उन्होंने श्री विरतामों 
फै “बापू” फे प्रूफ पढ़े तर उसमें से बड्गानप्रसण को सिसर टर्होनि 
चहं फे पर्युपण पर्द में अह्िसा का स्पिचन करे हुए ४ग प्र्णण का 
समर्थन किया था। जो समाज भरी दरबारोष्ठालत्नी और मुनि गिन 
दिजयजी की अधिसा को करपना जम यर समा, यही यहऱे के थारे मे 
सावरमती फे तट पर किए गये शुद्ध अह्िसा के प्रयोग का समर्थन एन 
कर काफ़ी उत्तेजित हो उठा। जैनियों की अद्विसा भागों पुपक्षी 
मोर इृमि-कीट को ने सारने तक ही सौमित *ै। काका साहब 
इस प्रकरण को फ़िर से छेडना नहीं चाहते थे क्योंकि आज उसका 
कोई प्रछाण या प्रयोजन नहीं है भोर नाहक का बाढ-वियाद थे पसन्द 
नहीं करते है। किन्तु इस पत्र के छपने से शायद यह धर्चा फिर से 
हिंद उठे । उसे दालने फे छिए उन्होंने हमारे द्वारा पाठकों से आरर्थना 
की है कि उनका यह पत्र पढ़े कर उनकी दृष्टि लगर पाठक समझ सऊ 
बे जोर हम रे मजा बम 

भाज चल रहा है, उसे चन्द 
फरने के मूल्ग्राही इलाज की थात सोचें। 
“सम्पादक, 'जीवन-साहिह' ] 
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(१) 

जैसा कि मेने कलकत्ते मे आप से कहा था आपकी हिंसा- 
अहिसा का आधार आपने गीता से लिया है और वह भी 
लोफमान्य के गीता-रहस्य से, और उसी की कसौटी पर आप 
गाधीजी की अहिंसा को कसते हैं। गाधीजी की अहिंसा 
समभने के लिये गीता की अहिसा से आरम्भ नहीं करना 
चाहिये। घायू जी भले दो गीता को अपना जीवन-कोप कहें 
और अपनी अहिंसा पूर्ण रूप से गीता से पाव फिन्तु उनकी 
अहिसा उनकी अपनी है। भारत के किसी भी घर्म या पंथ 
में वह पृर्णतया नहीं पायी जञाती। हो सकता है कि धापू जी 
की अहिसा उन्हें सीधी भारतवर्ष के हृदय से ही मिली हो। 

ग्रीता की अहिंसा, जनियों की अहिंसा, गौतम बुद्ध का 
अबेर का सिद्धान्त, टॉल्सटॉय का अप्रतिकार, 'क्रकरः छोगो 
का शान्तियाद ( [४८ाश्ा ) और बापू जी की अहिंसा इन 
सब में साम्य है जरूर, लेकिन, बापू जी की अहिंसा जँसी 
हैं, बेसी औरो के उपदेशों में नहीं पाई जाती है। बह उनकी 
एकदम निजी-- विलछुछ मौलिक चीज है और जीवनानुभव से 
विकसित हुई है। थापू जी की अहिंसा एक महाव्‌ निर्भय, 
अजातशब्रु चिश्व-प्रेमी की अहिंसा है। वेदिक और यौगिक 
मेंत्री-कर्णामुटिता के रूप की है। अगर उसके लिए गीता 
का कोई शोक उपयुक्त दे तो वह है :-- 
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समे पत्यत्‌ हि. सबंत्र समवस्थित्तमीश्यस्म्‌। 
न हिनस्त्यात्मनात्मान॑ ततो यातिपरा गतिम॥ 
“गीता १३-३८ 
बापू जी की अर्हिसा उनके व्यावहारिक और अम्रढी 
स्वत से उत्पन्न हुई है। मेने देखा है. कि उसमें किसी के 
हिये द्वेप दो पेदा होता ही नहीं। और किसी का अधःपात 
देखे ही वे मार्तों अपना ही अधथात हो रहा है। ऐसी 
आत्मीयता से अख्स्थ और दुःखी हो जाते है। 
(२) 
अद्दिसा के इस अह्वितीय आधार से हस बढ़े के प्रकरण 
पर बिचार करं। आपने अपने विवेचन मे इस भूमिका को 
प्रहण किया है कि जो स्थित है, वही बहड़े का खुन कर 
सकता है। गीता का जो रछोक है-- 
यस्थ नाहंझतो भावों वुद्धियेत्य न हिप्ये। 
हत्वापि स इमानू छोकान्‌ न हस्त न निवध्यते ॥ 
उसी के आधार पर आपने बहुड्झाअकरण का उहापोह 
किया है। मेरा सवार है कि इस सव घटना का सारा 
किस्सा दूसरी ही दषट से देखना चाहिये! जब चहे ही हर 
तर से सेवा कर ढेते के बाद भी साफ दिखाई दिया कि 
यह बढ़ा बचने वाठा नहीं दै और अब केवल रण की 
बेदना का ही अनुभव कर रहा है, तव बापू जौ से केखड गुट 
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दया भाव से प्रेरित द्वोकर उस बेचारे फे दुख का अन्त 
जरने का निश्चय किया। पूज्य वापू जी ने अपना विश्वय 
प्रक/ फरके हम आश्रमवासियों की भी राय पूछी। इसमे 
से फिसी फा यह दावा था ही नहीं कि हम स्थितप्रज्ञ हो 
घुफे है। मेंने पूज्य बापूजी से कहा कि अपनी राय दैने 
के पहले मुझे गोशाला मे जाकर बछुड़े की हालत अपनी 
आँपों से देखी चाहिये। जब में गोशाछा पहुचा तब 
चद्दहा अस्य बेदना से संज्ञाहीन हो कर निश्चेष्ट पड़ा था। 
पहे तो मैंने समझा कि वेचारा सो रहा है; इसे जहर देने 
कली क्या आवश्यकता है? पर थोड़ी देर में ही उसकी वेदना 
उठ सही हुें। जमीन पर पड़ा पड़ा बह अपने पेर पटकने 
हगा। उसकी वेदना चुपचाप देखते रहना भी ऋर कर्म था। 
मैंने हुर्त अपनी राय दी कि बड़े को 'मरण देता ही 
चाहिए । 

फिसी को 'मारना' एक चीज है। 'मरण 'देना” दूसरी 
चीन ह। प्यासे को हम पीने फे लिए पानी देते हैं, भूखों 
को सन्त देते हैं; डरे हुए फो आश्वासन देते हैं, वीमारों को 
दवा देंते हैं; इसी तरह जिसे अन्तिम बेदनाएँ होती हों, 
इसको उसी के द्वित के लिए हम मरण और शान्ति देते हैं। 
मरण दैकर ही दम उसे ( दुःख से ) बचा सकते हैं। 

ऐसी समाज-सेवा करना, अपना उत्तरदायित्व सममने 
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वाह़े हरएक विचाखान सज्जन का धर्म है। इस धर्म के 
पालन के लिये स्थितप्रभ की ऊँचाई तक पहुंचने की आवश्य- 
कता ही नहीं है। जिस तरह आजकल के इस्त-वेंच सलाह 
देते हैं कि हमारा दाँत ठीक हो सकता है वा उसे निकाल ही 
देता पड़ेगा, या जिस तरह डाकर, राय देता है कि सड़ा हुआ 
पाँव दवा से ठीक हो जायेगा या उसे काटना ही होगा । उसी 
तरह अमुक शरोर बच सकता है या उसे तो मरण देना ही 
अयस्कर है, यह भो कोई सुयोग्य डाकर मरीज के स्तेंहो 
साधियों या सगे-सस्वन्धियों के साथ सछाह करके निश्चित 
ऋर सकता है। जब शरीर के टिकने की आशा ही न रही तव 
चेदना सहन करने देने की अपेश्षा उसे मरण देकर शाल्ति 
देता ही अधिक अच्छा है। 

निस्सल्देह कभी-कभी ऐसे निर्णय में भूछ भी हो सकती 
है। छेकित, भूल तो दवा करने में या नश्तर छगाने मे भी 
हो सकती है। भूल होने के उर से अगर हस चिकित्सा हो न 
करें, तो वह सब से बड़ी भूल दोगी। 

चालकों के लिए मौ-वाप ही निश्चय कर सकते हैं कि दवा दो 
जाय था नहीं। पशुझों के बारे मे उनके पाछक ही फ्रेसला 
कर सफ़ते हैं कि असुक पशु को मरण देने की आवश्यकता 
है था नहीं। 

भहुत्य प्राण के किए सरण का लिश्वय करने के पहे हम 
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मरीज से पूछ्ठ सकते है और वह भी स्वयं अपनी इच्छा व्यक्त 
कर सकता है। पशुओं के श्रति हम इतने नाजुक होकर सोच 
नहीं सकते। अच्छे सम्राज़ भें अपना उत्तरदायित्व समझ 
ऊर भरण देने की बात उतनी ही स्वाभाविक और साधारण 
होनी चाहिये जितनी कि आहार, ढवा और आराम देने की 
बात होती है। 

किसी प्राणी का देहदाल्त होना कोई वडा अनिष्ट है, ऐसा 
हम क्यों मानें ? जैसे जीने के लिए हम मदद करते हैं, बेसे दी 
मरण पाने मे मी मदद हो सकती है। 

आज की दुनिया में जेसे छोभ, ईर्षा, मत्सर, हेष आदि 
बेहद वढ़ गये है, उसी तरह जीने-जिलाने का मोह भी हृद से 
* ह्यादाहों गया है। 

[ है.) 

हिंसा करते समय मनुष्य किसी के अस्तित्व से उबर जाता 
है या इर जाता है और उसे खतम करने में अपना छाम 
देखता है। मरण देने मे शुद्ध दया-भाव और सेवा-भाव ह्दी 
होता है। इस कर्ब्य के पाठन के लिए एक क्षण की भी स्थित- 
प्रक्ञ अवस्था तक पहुचने की भावश्यकता नहीं है। किसी के “ 
ऐसे मरण की जिस्मेदारी अपने सिर पर छेना कोई असाधारण 
बात नहीं होनी चाहिए । इतनी हिम्मत कोई भी विचारवान 
आदमी कर सकता है! 
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बुछु छोग कहते ६ कि शृद्यु एक ऐसो आत्थयतिक बेर्ना ५ 
कि उसके सामने साधारण सी बैदना तो कोई चीज़ ही ना 
है। लेकित उससे यह नहीं सिद्ध होता कि मरण देने से हम 
इस प्राणी की बेदना को वढ़ा रहे हं। अगर भूल में आन्य- 
न्तिक देदना है तो हम उसे फिसी भी हालत में हाल नहीं 
सकते | मरण दो घंटे जल्दी देने से जीवन-ोह नहों होता है और 
चैचारे प्राणी की वेदना भी हम कुछ घंटे कम कर सकने 2 | 

मेरी समझ में मेरी विचार-प्रणाली स्वाभाविक और महज 
प्राद्म है। मनुष्यज्ञाति मे मरण के बारे में ज्ञो कायरता आ 
गई है उसी के कारण उक्त विचार भयानक सा प्रतीत होता १। 
हम मरण की जिम्मेदारी हे नहों सकते, ऐसा कहना इसी 
कायरता का एक मिन्न रूप है। 

इस दृष्टि से सोच कर बचड़ा-प्रकरण का अपना विवेचन 
कृपया फिर से पढ़ें। 'यस्थनाहंइनोभावों' गीता का यह शोक 
किसी का घात करने की--वध करने की इच्छा के साथ बाता 
है। बदड़ाप्रकरण मे तो केवड अन्तिम वेधक सहायता देने 
का ही सवाल था। 


साहब ने महात्सा गांधों फे बहड़ा-प्रकण का अहिसा की च्श्पि 
समर्थन किया या, जिस पर छुंछ श्लोता उसेवित शो छे । जेल 
कि इस पुस्तक के प्राक्ष्यन में कहा जा छुका है, श्री काका साहय ने 
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इस सम्य अपनी बात का स्पष्टीकरण करते हुए यह चादा किया था कि 
वे धाद में इस विषय पर लेख द्वारा विवेचन करेंगे जिससे लोगों को 
गम्भीरता पूर्वक सोचने की सामग्री और सौका मिलेगा । चूँकि श्री काका 
साहब ने बिठ्छाज़ी को छिखें हुए इस पत्र में उस प्रकरण का विवेचन 
कया है, इसलिये इस पत्र का आवश्यक अश “जीवन साहित्य” से उसकी 
सम्पादकीय विष्पणी सहित हमने यहां दिया है। हस पुल्तक में छपने 
पे पहले ध्रो काका साहब मे 'जीवन-साहित्य' मे छपे हुए पत्र को फिर से 
देख ढिया है ।--सत्री 


न्क् 
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तरुण जेन संघ 
का 
क्क्िति 


जि 2-+> 


नास 
१--हस सल्था का नास 'तरग जन सघ' होगा। 
कार्य-क्षेत्र 
२--इूस सस्ता की प्रदृततियों का केन्द्रीय कार्य-क्षेत्र कहता होगा, 
किस्तु आवग्यक्ताजुसार कार्य-समिति उसे भारत के अन्य स्थानों 
में भो फैछा सकेगो | ह 
ड्ंश्य 
३--हूस सस्था के उक्केय विश्च लिखित होंगे-- 

(क) धार्मिक पक्षापक्ष व॑ साम्प्रदायिक भेदभाव से मुक्त जैन 
युवकों का संगठन करना ओर उनमें आपस में प्रेस, सद्षाव 
और सहयोग की भावना उच््पक्ष करना । 

(४) जैन समाज की प्रगति मे बाधक होने वाले सामाजिक और 
ध्वार्भिक' वहस तेथा अन्धविश्वास, विचार-सकीर्णता एव 
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रुदिनित्य जहता का विरोध करवा तथा उनको सम्राज पर 
लादनेवाली हरेक प्रकार को प्रतिगामी सत्ता फे साथ भसहयोग 
करना! 

(य) जन सम्राज्ष में घुप्तो हुई चर्तमान ध्मोन्‍्धता, जाह्यत्धता 
भर सम्प्रदावान्धता को दूर कर उसमे स्वतृत्न विचारणा, 
फ्रानिशोरू चित्तन भौर विशाल, उद्प एवं व्यापक इष्ट 
उत्पन्न करवा । 

(यो) समाज-च्यवस्था तथा राज-्यवस्था में जिन सोलिक परि- 
बर्तनों को आवश्यकता है, उनके सम्बन्ध में छोक-शिक्षण के 
विविध साधनों द्वारा दिचार-जाशृति उत्पन्न करना। 

(६) अन-सेवा तथा सत्य ओर जहिसा के कोक-विधायक रचनात्मक 
फार्यक्षम की सफछता सें योग देना एवं जैन समाज के 
युवकों में उसका प्रचार करवा । 

(3) देश में जो राष्ट्रीय स्वतत्ता भोर स्वावकस्थन को नाना 
प्रदृत्तियां चछ रही हैं, उनमें योग देना ओर सप्तात्ष में उन 
प्रदृत्ियों का प्रचार करना विनके द्वारा दिचारों के विशास, 
रुद्ि के विनाश भोर क्रान्ति के विस्तार को भावना फ्ते 
उत्पन्न होने ओर पु होने में सदद मिले । 


सदस्पता के नियप्त 
भेज पमाज का प्रसोक़ युवक जोर युवनी, जिसशे उम्र सोलह वर्ष 
मे उपर छो हो, नियमाुवार चुने जाने पर हस सस्या का सदत्त्य 
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ऐो सस्ता है। प्रत्येक सदस्य को निन्न लिखित बातों का परत 
करना होगा-- 


बाजियत 
(१) वह भादतन खादी या कस से कस स्वदेशी वस्त्र का व्यवहार 
कया और अत्य बस्तुओं में भो हाथ से बनी चीज़ों का 
हो ध्यवहार करने को कोशिश्ञ करेगा। 


(>) च्याप दृष्टि से सत्य और अहिसा की साधना में विश्वास 
रफ़ेया मोर तत्सम्बन्धी रचनात्मक कार्यक्रम क्षी एक अथवा 
अधिक प्रवृत्तियों में क्रियात्मक् रूप से भाग लेना अपने 
जोवन का अंग बनावेगा। 

(३) सब के उद्े्यों मे पुरा विश्वास रखेगा और उनको पूर्ति के 
किए जो प्रदृत्तयां चछाई जायेंग्री तथा जो नियम बनेंगे, 
उनकी सिद्धि में योग देगा। 

(३) जिसी सामाजिक अथवा धार्मिक प्रश्न पर सम्सति प्रकट करने 
की आवश्यकता होने पर वह अपनी निरपेक्ष राय और 
घारणा निलसकोच प्रकट करेगा । 

(8) वह किसी सार्वजनिक सस्या में खुशामद तथा दूसरे अनुचित 
उपायों से जधिकार हासिछ करने की हरगिज्ञ कोशिश नहीं 
कौंया और सत्य भोर अहिसा के लिये चाहे जितने महत्त्व की 
जगह छोड देने को तैयार रहेगा। 


सामानिक 

* () बसाज में व्यक्तिस्वातनय के चत्त्त को मात्रा कायम रखने 
का समर्थक होगा भोर उप्कों कुचलने वाले कार्यो का विरोध 
करेंगा। 

(७) सामाजिक जोवन के किस्ती भी ज्ेत्र में वह स्त्री को हीनता 
का समर्थक नहीं होगा। 

(८) जातिधन ओर जात्िवहिप्फार के दुर्पग्रोग के भौर 
अस्वृश्यता, अनुचित विवाह-सम्वन्ध, पर्दा आदि अनिष्टकारी 
सामाजिक कुरीतियों के विच्छेद का प्रयक्ञ कोगा। 

(४) किसी स्त्री के पति को सृत्यु हो जाने पर उसके लिए वेधन्य- 
पाठन भमिवार्थ नहीं समकेगा भर उसके पुननविवाह का 
समर्धक होगा । 

(१०) बह ऐसे विवाह में भाग नहों लेगा, जिसमें लइके की आयु 
१६८ वर्ष से मोर रबकी को आयु १४ वर्ष से कम होगो। 
मार्क 

(११) बह अपने को किसी सा्म्रदाय पिशेष का भत्धानुवायों न भान 
कर जन धर्म का अनुम्रायी सानेगा। 

(१+) वह समी धर्मों को उत्डृघ्ताओों का समर्थक जोर सी को 

बुराइयों का जालोचक एवं विरोधी रहेगा। 

(१३) यदि कोई धामिक कहा जाने वार बहस, विचार अथवा 

रुदि देश जोर समाज की प्राति और उत्कई में बाधक 
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होगी, तो वह उसमें जावग्यकृतानुसार परिवर्तन अथवा 
उसऊा उच्छेद कराने झा प्रयत्ष केगा ओर ऐसा करने में 
बह शास्योक्त विधि-निषेध को परवाह नहों करेगा, और उस 
सम्बन्ध में अपने विचार खुछासा प्रकट करेगा। 


(१५) बह मदिरों में बढ़े हुए आइमस्घर ओर शगार-बृत्ति का विसेध 


कंग्गा और इस यात का समर्थन और प्रचार कोगा कि 
ट्ेबद्वव्य फा उपयोग जन-कल्याण के कार्यो में किया जाय। 


(१४) मरदिरों भर तौर्थों की दुर्व्यवस्था का विरोध करेगा और 


उसको मिटाने की चेश करेंगा। 


(१६) साइ-सस्था के सम्बन्ध में वह विभिन्न सम्प्रदायों के वेश- 


राजकीय 


भेद को जरा भी महत्व नहीं देगा, बरन्‌ जिस भी साधु 
का जीवन और कार्य-फछाप समाज के लिये उपयोगी जान 
पड़ेगा, उसकों इस सघ का सदल्य आदर योग्य मिनेगा, 
वाको सभी सम्पददायों फे साधुओं को, जो प्रगति-विरोधो 
विचारों वाले है भोर समाज के लिये जिसका जीवन 
निश्ययोगी है, समान रुप से उपेक्षा करेगा और यथावायक 
आलोचना करने को तैयार रहेगा ! 


(१०) वह सत्य जौर जहिसा के सार्ग से स्वतत्रतागरातति के घोष 


को स्थीकार कोया ओर तत्सम्वन्धों राष्ट्रीय सहासमा के 
विविध कार्यक्रम में यथा-सम्भव सहयोग देगा । 
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(१६) सघ का कोई सदस्य व्यक्तिगत, सामाजिक अथवा 'धार्सिक 
दृष्टि ते भो कोई ऐसा कार्य नहीं करेगा जिससे राप््रहित मे 
बाघा पहुचती हो! अथांत्‌ वह राष्ट्र एव विशाल समाज 
के हित को प्राधाल्य देगा। 

(१६) जाति, प्रांत, सम्प्रदाय, भाषा वगेरह के सत्र तरह के 
सेकरे दुरभिमानों से वह विरुकुल बरी रेगा। 

(२०) जाति, धर्म अथवा साम्प्रदाय के नाते बह राजनीति मे 
विशेषाधिकार नोति का समर्थक नहीं होगा और इस तरह 
के अधिकारों के किस्तो आन्टोरुन में क्सो तरह का सहयोग 
नहीं देगा । 

उह श्य-पूर्ति के साधर 
४--कघर के उपरोक्त उह्ेययों की पूर्ति के छियरे निक्ष साधन काम्त मे 
लाये जायेंगे--- 

(३) इूखों, पत्रयत्काओं तथा दूसरे प्रकार के साहित्य का प्रकाशन 

प्रचार। 

(३) वाचनाछय, पुस्तकालय, विक्षणकेन्डर, व्यायामशाराओं ओर 
अन्य प्रवृत्तियों को स्थापना और सचालन। 

९) दिद्वानों के भाषणों, महाएुसपों को जयतियों और व्याप्यान- 
भाछा भादि अषत्य उपयोगी समारोहों का आयोजन । 

0) दूर ऐसे साधतों का निर्माण जोर उपयोग, जो कार्-सम्रिति- 
द्वारा समय सप्य पर विश्वित किये वें । 
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सदस्य होने का तरीका 
ई--सघ का सदस्य होने के छिये इच्चुक ध्यक्ति को कार्य-समिति द्वारा 
निर्धारित जावेदन-पत्र भर कर प्ररेश-शुल्क के साथ सघ के मन्नी 
के पास भेजना होंवा। भत्नी उस पत्र को कार्य-समिति के सामने 
पस कोगा, और कार्य-समिति उस पर निर्णय केगी। उस 
निर्गप फी सूचना प्रवेश-पत्र भरने थाले व्यक्ति के पास भेज 


दी जायगी । 
वर्ष 


४--सघ के कार्य-विवरण जोर हिसाव जादि के लिये वर्ष १ जुलाई 
पे २० जून तक समझा जायगा। 
शुल्क 
<-पत्येक सदृत्य को नीचे छिल्ले माफिर शुल्क सघ को देना होगा--- 
(क) प्रवेक्-गुल्क रु० २) जो आवेदन-पत्र के साथ देना होगा। 
(ख) माततिक गुल्क रुण ५४ जो प्रति मास की समाप्ति एर 
जैज देना होगा। 
वार्षिक साधारण अधिवेशन 
६--चर्षा 6 के वाद तीन मह्दौैनों के अन्दर किसी दिन, जिसका निर्णय 
कार्य-समिति करेंगी, सघ का वार्षिक साधारण अधिवेशन होगा 
जिसमें निम्त कार्यवाही की जायगी-- 
(७) गत वर्ष का कार्य-विवरण और हिसाब स्वीकृति के लिये पेश 
किया जायगा। 
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(व) आगामी वर्ष के हिये पद्ाविवारियों और कार्य-स्तिति के 
सह््यों का निर्वाचन होगा। 
(ग) सध के विधान में यदि कोई परिवर्तन, सशोधन भादि कार्य- 
समिति पेश करेगी, तो उस पर विचार ओर निर्णय होगा। 
[ नोद--वार्पिक अधिवेशन में केवड कार्य-समिति द्वारा पश् किये 
हुए छशोधनों पर ही विचार होगा, इसलिए सब्स्यगण चाहे तो 
अपनी तरफ़ के सशोधन कार्य-समिति के पास वार्पिफ अधियेशन की 
तिथि मे दो सप्ताह पहले तक भेज व । ] 
कार्य-समिति और पदाधिकारी 
१०--पछ के पदाधिकारियों ओर कार्य-समिति का सगदन नि प्रसार 
होगा-- 
(क) अध्यक्ष (सु) उपाध्यक्ष (ग) सन्नी (ध) छ अन्य सदस्य । 
पदाधिकारियों भौर कार्य-सप्रिति के सब्स्थों का चुनाव संघ के 
चार्पिफ साधारण अधिवेशन में होगा। 
कार्य-सम्रिति के अधिकार 
११--सघ के उ्देभ्यों और नियमों के भबुस्ार सम्पूर्ण कार्यवाही ये 
संचालन करने, आय-्यय का नियस्त्रम करने ओर सध के 
अन्तर्गत होने वा प्रवृत्तियों का उत्तरायित्व सभारने का 
मार सव को कार्य-समिति पर होगा। 
कार्ये-समिति के नियम 
(६-र्व-समिति के निक्त सिछित रिकम होंगे-- 
(९) कार्य-समिति को कम से कस पढ़ बैदक प्रति सास हुआ करेगो। 
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(२) झेक बैठक में दौन सदस्यों का फोरम समका जायेगा। 

(3) प्रत्येक बेदक की सूचना सदस्यों को कस से कस दो दिन 
पहले भेज दी जायेगी । 

(0) वर्ष के बीच में कार्य-लसिति में कोई स्थान रिक्त होने पर 
सध के साधारण सदस्यों में से कार्य-सम्रिति उस स्थान 
की पूर्ति कर लेगी। 

पदाधिकारियों के अधिकार 
(-नद्राधिकारियों के अधिकार निम्न प्रकार होंगे-- 
अध्यक्ष--सध के अध्यक्ष सघ की साधारण समा के तथा कार्य- 
समिति के अधिवेशनों के सभापति होंगे ओर सघ के 
नियमानुसार कार्यवाही का सचालन करेंगे। 
एपाध्याक्ष--अध्यक्ष की अलुपस्थिति में उपाध्यक्ष कार्य-समिति 
*. तथा साधारण सभाओं की बैठकों में अध्यक्ष के अधि- 
कारों और उत्तरदायित्व का पान करेंगे । 

पंत्री--सघ का सत्री खथ के उद्देश्यों, वियमों और कार्य-समिति 

के निम्नयों के अनुसार सघ की विभिन्न प्रदृत्तियों का 
संचालन करेगा। अध्यक्ष की सहमति से साधारण 
सदस्यों को तथा कार्य-समिति की बैठक दिसल्रित कर 
सक्ेगा। संघ की आमदनी ओर खर्च को सारी 
व्यवस्था कार्य-ससिति की सूचना के अनुसार कोया। 
सघ की तरफ से पत्नत्यवहार, लिखा-पढ़ी तथा 
प्रकाशनादि करने का उत्तरदायित्व मन्नी पर होगा। 
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साधारण सभा के नियम 


४--सापारा सभा के नि लिधित निपम हागे 
(#) सब की रिसी नो साधारण या भाधास्ण सभा मं कमर 
इसमे ६ सहस्यों मो उपस्थिति रापव्याघह सा था (0०७ 
वणा। ) मममो गागगी। ऐसे पे झ शोने पा श; 
मना स्थगित हो बाली, हि मर स्थगिंग सभा की 
ईद्क होगी, तो उसमे बोग्म शा यधन गयी गंगा । 
(७) साधारण समा मे सपना अह्य्यों यो. दम से परम बी 
इिन पे भेज टी जानी घाहिए । 
गे) किसी प्रन्‍न पर विचार झरने मे लि गदि संघ मे रस मे 
१६ सहस्थों को लिगिया एप भरी है पास साधारण 
समा मुहाने पे टिए भारेगा, सो मंत्री मो उस ह्र्निमि 
१६ हिल के भीवर भीतर साधरण सभा पुठानी रिगी | डे 
भम्य के मोगर बह समा मरी पुरारेगा, तो पद भेगने वा 
सहह्यों को साधारण समा बुटाने गो भपिशर ऐोगा । 
यहि इस सभा में साधारण सभा की सोरन संस्यां पी 
नहीं होगी, तो वह पत्र प्यणाधराणा) रा हुमा 
समदा जायगा। सना में देख उन्हों प्रो पर स्थिर ही 
आए तो मत्री के परम मेरे हुए प्र (प्व्वृणंड्धाणा) 
मे उहिछित होगे । 
सदस्पता-विच्छेद्‌ 


इ४--कार्यनसनिति को यह भी अधिकार होगा कि यह क्सों सदस्य 


[9९ ॥] 


हग नाम सथ को सदस्य-सूची से हृटाता चाहे, तो बिना कारण 
झवायें वैसा कर दे। 
विधान में संशोधन 
(--मध्च के विधान में परिवर्तम या सपश्ोधन सध के वार्षिक अधि- 
पशन में उपस्थित सबस्थों के कम से कम तीन-चोथाई बहुमत 
में हो सकेगा । 
झुखपत्र और अन्य प्रकाशन 
$3--(२) 'करण जैन' संघ को मातिक मुखपत्र होगा, जिसका उद्देश 
मद थी नीति के अनुकूछ विचारों का प्रोपण भर प्रचार 
प्रना होगा। इसफे सम्पादक था सम्पादकों का विर्वाचन 
सथे की कार्य-समिति द्वारा किया जायेगा । पत्र के नियम, 
भीति भौर सारी व्यवस्था की जिछोदारी ओर सत्ता 
सपादओों के हाभ में होगी परस्तु कार्य-समरिति का निर्णय 
उन्हें सर्वदा मान्य होगा। 
(ए) सध के प्रत्येक सदस्य को मुखपत्रे की एक प्रति निशुल्क 


मिल्नगी । 
(ग) सब समय समय पर जो दूसरे प्रकाशनादि कगा, उसकी 


मो गृकक पक प्रति सब के सद॒सस्‍्थों-को. आये भूृ्य में प्रात 
ि 22% 


हो सगी । 


